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भवत-शिरोमणि महाकवि सूरदास के गीत और पद 'स्रसागर” के नाम से संग्रहीत 
हैं । यह ग्रन्थ जगत्प्रसिद्ध है । सूरदास हिन्दी भाषा और साहित्य के झ्राधा र-स्तभों में है । हिन्दी 
साहित्य के झ्रादि युग से विद्वतृसमाज हिन्दी के इस सूर्य की भाषा और भाव-व्यंजना पर 
चिन्तन-मनन तथा विचार विमर्श करता झा रहा हैं । विदृषी लेखिका ने सरसागर में महाकवि 
द्वारा प्रयुक्त संज्ञा शब्दों का सास्कृतिक विवेचन प्रस्तुत किया है। प्रध्ययत्त की यह दिशा 
सर्वथा नवीन है। हिन्दी के वर्तमान महत्वपूर्ण काल में यह श्रत्यन्त आवश्यक है कि 
हिन्दी की अ्मल्य निश्ियों का सांगोपांग श्रौर वैज्ञानिक अ व्यय प्रस्तुत किया जाय । महा-कवि 
सूरदास की शब्द-साधना महती है श्रौर लोकोत्तर आ्रानन्द के प्रणेता हैं । अपने समय में कवि 
ने भावाभिव्यक्ति के लिए ब्रज तथा इतर भाषाओ्री के जिन शब्दों का प्रयोग किया था उनके 
सन्दर्भ सहित अध्ययन को कवि की रचना को उजागर करने में और भाषा को गौरव देने में 
निश्चय ही सहायक होनी चाहिए । इस दृष्टि से डाक्टर निर्मला सक्सेना का यह कार्य महत्वपूर्ण 
ग्रथच श्लाघनीय है । 

डाक्टर निर्मला सबसेना ने बड़े ग्रध्यवसाय से सूरसागर के सज्ञा शब्दो वा रुकलन क्र 
उनका ग्रध्ययन वैज्ञानिक पद्धति से किया है। शब्द, शब्द का प्रयोग, भ्रर्थ, संदर्श श्रौर समकालीन 
रचनाओ्रों मे या उससे पुरातन साहित्य में शब्॑द-विशेष का प्रयोग श्रादि सभी श्रावश्यक तथ्य 
इस ग्रन्थ में निद्ित है । हमारा विश्वास है कि इस अभिनव अध्ययन को विद्व्जन श्रौर साधारण 
पाठक समान रूप से उपयोगी पा्वेग । साथ ही हमारा यह भी विश्वास हैं कि डाक्टर निर्मला 
सकसेना के इस दविद्धत्तापूर्ण कार्य से स्फूर्ति लेकर अन्य शोधकर्ता हिन्दी के महाकबियों की 
रचनाश्रों पर ग्रध्ययन प्रस्तुत करेंगे । हमे यह ग्रन्थ प्रकाशित करते हर है । 


हिन्दुस्तानी एकेडेमी, विद्या भास्कर 
इलाहाबाद, मनन्‍त्री तथा कोपाध्यक्ष 


प्राक्कथन 


यह ग्रन्थ वास्तव में थीसिस के रूप में लिखा गया था जिस पर प्रयाग विश्वविद्यालय 
ने १६५८ में मुझे डी० फ़िल० की उपाधि प्रदान की थी। उसी थीसिस का यह संशोधित और 
परिवर्द्धि रूप है। एम० ए० करने के कुछ वर्ष पश्चात्‌ १६४३ में मैंने शोध कार्य के लिए 
सूरसागर की शब्दावली को अध्ययत का विषय चुना था। सूरसागर की समस्त शब्दावली को 
एक ही थीसिस की सीमा में बाँधना असम्भव समझ कर अपने निर्देशक डा० धीरेन्द्र वर्मा की 
सम्मति तथा आदेश के ग्रनुसार केवल मंज्ञा-शब्दों का सांस्कृतिक दृष्टि से विवेचन करने का 
प्ैंते निश्वय किया था। 
ग्रत: इस ग्रंथ की विशेषता सरसागर में प्रयुकत लगभग १७०० संज्ञा शब्दों के सांस्कृतिक 
विवेचन से है। इस दृष्टि से सूरसागर की शब्दावली पर विशेष ध्यान नहीं दिया गया 
था । प्रस्तुत भ्रध्ययन समाप्त करने के बाद डा० प्रेमनारायण टंडन का सर की भाषा' शीर्षक 
ग्रंथ प्रकाशित हुआ था जिसका छठा ग्रध्याय सांस्कृतिक नामावली से सबंधित हैं। डा० टडन 
के सुपूर्ण ग्रंथ का एक अंश होने के कारण उसमें सांरकृतिक शब्दों के उदाहरणस्वरूप कुछ 
सचियाँ मात्र दी गई हैं तथा इनके साधारण महत्त्व पर कुछ प्रकाश डाला गया है । विषय- 
साम्य के कारण 'सूर की भाषा' के इस ग्रध्याय के साथ प्रस्तुत ग्रंथ का श्रांशिक साम्य दिखलाई 
पड़ सकता है, किन्तु वास्तव में सूरसागर के समस्त सांस्कृतिक संज्ञा शब्दों को लेकर उनका 
विस्तत वर्गीकरण तथा अध्ययन प्रस्तुत प्रबन्ध को विशेषता हूँ । शब्दावली की व्याख्या के साथ- 
साथइन शब्दों के सूर द्वारा प्रयोग पर विशेष प्रकाश डालने के उदृश्य से प्राचीन काल में, सूर 
के समकालीन कवियों, विशेषतया तुलसी तथा जायसी के काव्यों में, तथा वर्तमान समय में 
ब्रजप्रदेश में प्रयुक्त इन शब्दों के रूपों से तुलना करने की भी यथासंभव चेष्टा की गई है । 


प्राचीनकालीन शब्दों के रूपों को समभने के लिए डा० वासुदेवशरण श्रग्रवाल के 
दो महत्त्वपूर्णा ग्रन्थों, 'इंडिया एज नोन टु पारिनि तथा 'हषचरित : एक सांस्कृतिक ग्रध्ययन' से 
विशेष सहायता ली गई हूँ। डा० अग्रवाल द्वारा व्याख्या सहित प्रकाशित 'पद्मावत” तथा 
डा० देवकी नंदन श्रीवास्तव लिखित तुलसीदास की भाषा क्रमश: जायसी तथा तुलसी द्वारा व्यवहृत 
शब्दावली पर प्रकाश डालने में अ्रत्यन्त सहायक सिद्ध हुए | तुलनात्मक अंशों में इन ग्रन्थों का 
उपयोग निरंतर किया गया है । वर्तमान समय में ब्रजभाषाभाषी कृषक वर्ग की सांस्कृतिक 
शब्दावली का ज्ञान प्राप्त करने के लिए डा० श्रम्बाप्रसाद सुमन के ग्रन्थ कृषक जीवन संबंधी 
ब्रजभाषा शब्दावली से भी विशेष सहायता मिली है। सूरदास की समकालीन स्थिति पर प्रकाश 
डालने वाले भ्रन्य भाषाश्रों के ग्रन्थों में 'प्राईने भ्रकबरी' तथा बनियर भ्रौर मनूची के यात्रा-विवरणों 
से सहायता ली गई है । शब्दावली का संकलन नागरी प्रचारिणी सभा द्वारा प्रकाशित सूरसागर 
( प्रथम संस्करण, संवत्‌ २००५ वि० ) से किया गया था। शब्दों के ग्रागे दी गई संख्याएँ 
इसी संस्करण की पूर्ण संख्या की बोधक हैं । 

इस ग्रन्थ की त्र॒टियों से में भ्रपरिचित नहीं हँँ। शब्दावली की संख्या बढ़ जाने के 
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कारण शब्दों का पूरा ऐतिहासिक तथा तुलनामत्क विवेचन करना संभव नदी हो सका | यदि 
भविष्य में इस ग्रध्ययन को ग्रग्रसर करने का अवसर मिल सका तो मेरी इच्छा अध्ययन के इस 
पहलू पर विशेष घ्यान देने की है । वास्तव में शब्दों के ऐतिहासिक तथा तुलनात्मक अ्रध्ययन 
के लिए दीघकालीन, व्यापक और गभीर अध्ययन तथा मनन की आवश्यकता होती है । 

प्रयाग विश्वविद्यालय से हिन्दी विभाग में लगभग दो वर्ष ( १६३३-३५ ) डी० फ़िल्‌० 
के नियमित तरिद्यार्थी के रूप मे डा० धीरेन्द्र वर्मा के निर्देशन में मैंने शब्दों का संग्रह तथा 
विषय से संबंधित साहित्य का श्रध्ययन किया था। इसके उपरान्त विशेष परिस्थितियों के कारण 
मुझे प्रयाग छोड़ना पड़ा और कार्य श्रत्यन्त मन्द गति से अग्रसर हो सका। डा» वर्मा के 
निरंतर प्रोत्साहन एवं प्रेरणा के बिना यह कार्य कदाचित अधूरा ही रह जाता। उनके बार-बार 
उत्साहित करने के फलस्वरूप १६५७ से मेने इस शब्दावली का विस्तृत अ्रध्ययन फिर प्रारम्भ 
किया और अंत मे उसे ग्रस्थुत अध्ययन का रूप देने मे सफल हो सकी । डा० वर्मा को गुरु-रूप 
में पाना उनके विद्यार्थी अपना परम सौभ।ग्य मानते है, बिन्‍तु में पिता और गुरु दोनों रूपों में 
उनको पाकर गौरवान्वित हूँ | पिता, गुर श्रौर साथ ही मित्र के समान वे राव जीवन के हर क्षेत्र 
में पथ-निर्दशन करते रहे हैँ ।उनसे मेने क्‍या पाया है, यह मेरे लिए शब्दों में बताना ग्रसम्भव है । 

डा० वासुदेव शरण अग्रवाल के ग्रन्थों के श्रध्ययन से मुझे जो निरंतर प्रेरणा और 
सहायता'मिली उसके लिए मं अत्यधिक आभारी हूँ । हिन्दी इंस्टीट्यूट, श्रागरा के डायरेक्टर 
डा विश्वनाथ प्रसाद जी ने इस अध्ययन की रूपरेखा को कृपया ध्यानपूर्वक देखकर अनेक उपयोगी 
सुझाव दिए । अंत में दो गई शब्दनुक्रतणिका उन्ही के सत्परामर्श का परिणाम है। ग्रंथ को 
धामिक तथा दार्शनिक शब्दावली के अध्ययन में डा० दीनदबालु गुप्त के अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
ग्रन्थ अ्रष्टछाप और वल्लभ सम्प्रदाय से मुझे बहुत सहायता मिली । अपने इन समस्त गुरुजनों 
के प्रति में सादर श्राभार प्रकट करती हूँ । 

ग्रंत में मं उन अन्य समस्त विद्धानों के प्रति भी क्ृतज्ञता प्रकाशन अपना कर्तव्य 
समभती हूँ/जिनके ग्रंथों से मेने इस अध्ययन में सहायता ली है। इन क्ृतियों का उल्लेख 
यथास्थान किया गया है। इस ग्रंथ का प्रकाशन हिन्दुस्तानी एकेडमी के श्रधिकारियों की क्ृपाय 
से हो रहा हैं। इसके लिए में इस संस्था के सहायक मन्नी डा० सत्यव्रत सिनहा तथा भ्रन्य 
ग्रधिकारियों को कृतन्न हूँ । 
लखनऊ, निर्मला सक्सेना 
माचं, १६६१ 
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रामकथा से संबंधित शब्दावली 


७४ 
७६ 
पड 
प्प 
१०३ 
११६ 
१२५ 
१२६ 
१२८ 


खंड ३--स्थानवाचक शब्द तथा काल विभाजन [7० १३१--१४२ 


१३२ 
१४२ 


आअव्याय 


बज 


च्ण्जौ 


भ्ट 
है ५ 


हक 


ल्‍्र्‌ न््द्ज 


-ल्‍्पए 
छू छा 


टी 


.। 


अन्य स्थागवाचक शब्द 
पौरसिक कल्पित स्तन 
काल विवाजन तभा ग्रद्गश नक्षतादि 


खंड ४--व्यापार, व्यवभाय, क्षपि, ग्राम-प्रबंध 


तथा नग, धातु, सिक्‍के [प० १५३--१८१] 


वार और वाणिज्य 

बग्गवराय तथा शिल्प ३३४ 
ग्राम-प्रन्‍न्व व कप 

नग, वात तथा सिंक्‍के 

सिद्ध पौराशिया मगिायाँ 


श्प्श्‌ 
१५६ 
ध्ध्द 
१७२३ 


9 ७७ 


खंड ५- गजब्ख्बार, शासन-व्यवस्था तथा युद्ध [9० १८३--२०१] 


राजा, राजदइस्बार तथा महल 
शासत व्यवस्था 
यद्ध तथा शग्ल्‍|नाग 


१८४ 
१६४६ 
0 


खंड ६-- सामाजिक संगठन, सस्कार तथा त्योहार [४० २०३--२३०] 


१. 


र्‌ 
३. 
४ 


“पी “४ 


बह ७ >च। 


नदी. ४ 


३, 


छत #&-: ७८ टध्एण 2 ०७ 


वरण-व्यवस्था तथा जानियाँ 

सती-प्रथा 

संस्कार, गृह्यकर्म तथा आश्रम धर्म 

त्यो 

खंड ७-- धरम तथा दशन [ए० २३१--२५७ | 
दाशानक तथा धासिक शब्दावली 

योग माग से सर्बाधत शब्द 

धामिक कृत्प 

ग्रन्धविश्वास 

अन्‍य सापदायिक शढ54 हर 
खंड ८-मसाहिल्‍थ, संगोत तथा नृत्य [प० २५६--२८३] 
साहित्यिक ग्रथ श 
वाद्य -यन्त्र 

सगीत सबंधी पारिभाषिक शब्दावली 

राग रागिनियाँ 

लोकगीत 

नृत्य 

खंड ६--पशु-पक्षी| पृ० २०४--३१४ | 

जगली पशु 

पालतू पशु 

दूध देने वाले जानवर 


२०५ 
र्ण्द 
र्ण्द 
२२६ 


२€२ 


६ 88.) 


बअध्याय 


४. 


५६ 


(० जी ७ ८० 


ता श्र 


७ अ्ी $६&ईई ८ 0 .,#) 


शा भा 


श 


सवारी के लिए उपयोगी पशु 

जल में रहने वाले जानवर 

सर्प तथा अन्य रंगने वाले जानवर 

कीट पतंग 

पक्षों 

कल्पित पोराणिक पशु-पत्षो 

खंड १०-- वृक्ष, लता तथा पुष्प [प्र« २१५--३३१| 
वज्षादि के सूचक साधारण शब्द 

पुष्पों के नाम 

हक 

फलों के वृक्ष 

अन्य वक्षों के नाम 

भाड़, लता ग्रादि 

कल्पित पौराणिक वक्ष 

खंड ११--गहस्थी की उपयोगी वस्तुएँ [7० ३३३--३ 
साधारर पात्र! के नाम 

भोजन करने के पात्र 

ग्रन्य पात्र 

ग्रन्य छोटी वस्तुएं 

बेठने तथा सोने के उपकर गा 

खंड १२--मनोविनोद तथा वाहन [प्र०३४४---३६७] 
मनोविनोद के साधन 

वाहन 

द्री के नाप 


शब्दानुक्रमणशि हा 


पष्ठ 
२६६ 
चह्ह 


० चि हज 
| & 


व्प्ए जूए >छ ए 0 ० 
5) नी । “पी कब । 
7? ॥ &6 #& 


श् 
] आए 
श 


| 
४१) 
फू >> 


नशा ., 
दी 


4) 
पी , 
/72) 


सहायक-पग्रथों की सूचो 
क. मुख्य-ग्रन्थ 


सूचना--ग्रन्थों के श्रावश्यक संकेत कोष्ठक में दिए गए है । 


प्रष्टठाप श्रोर बल्‍लभ सम्प्रदाय (भाग १, २) 


ग्राईने प्रकबरी 


( भ्राईने अ० ) 


ग्रष्टछाप के वाद्य-यन्त्र 

( अ्रष्टछाप ) 

कृपक जीवन संबंधी ब्रजभाषा शब्दावली 

[ अलीगढ़ ज्ञेत्र की बोली के श्र धार पर ] 
( कृ० जी० ) 

कबीर का रहस्यवाद 


ग्राम-द्योग और उनकी शब्दावलों 
( ग्रा० श० ) 

तुलसीदास की भाषा 
( तु० भा० ) 

प्राचीन भारतीय वेशभूषा 
( प्रा० भा० वं० ) 

ब्रज की लोक कहानियां 


क्षज लोक संस्कृति 


ब्रज लोक साहित्य का शअ्रध्ययन 
भारतीय चित्रकला का विकास 


सूर की भाषा 


डा० दीनदयालु गुप्त, 

हिंदी साहित्य सम्मेलन, प्रयाग, २००४ वि० । 
भाषान्तरकार तथा संपादक 

श्री रामलाल पांडेय, 

विद्या मंदिर, कानपुर, सन्‌ १६३५४ ई०। 

श्री चुन्नी लाल 'शर्ष', 

ब्रज साहित्य महल, मथुरा, सं० २०११वि० । 
श्री अम्ब्ाप्रमाद सुमन, 

हन्दुस्तानी एकेडेमी, इलाहाबाद । 


ड[० रामकमार वर्मा, 

साहित्य भवन लिमिटेड, प्रयाग, १६३७। 
डा० हरिहर प्रसाद, 

राजकमल प्रकाशन, सितंबर, 2६५६॥ 

डा० देवकी नंदन श्रीवास्तव, 

लखनऊ विश्वविद्यालय, स० २०१४ वि० ॥ 
डा० मोती चन्द्र, 

भारती भंडार, प्रयाग, प्र० सं० २००७ वि०। 
डा० सत्येन्द्र, 

ब्रज साहित्य मंडल, मथुरा, प्रथम संस्करण, 
मार्गशीष पूरिमा, सं० २००४। 

डा० सत्येन्द्र, 
ब्रजसाहित्य मंडल, मथुरा, सूर जयन्ती २००५४वि० 
डा० सत्यन्द्र 

प्रो० चिरजीलाल भा, 

लक्ष्मी कला कुटीर, गाज़ियाबाद, १६५४७ ई० । 
डा० प्रेमनारायण टंडन, 

हिंदी साहित्य भडार, लखनऊ, १६५७ ई० । 


सूर-निर्णय 
संगीत शास्त्र ( भाग १ ) 
संस्कृत साहित्य की रूपरेखा 


हर्षचरित : एक सांस्कृतिक भ्रष्ययन 
( हष॑० सां० भ्र० ) 


हिंदुओं के व्रत, पव और त्यौहार 


( १३ ) 


श्री द्वारिका प्रसाद पारीख तथा श्री प्रभुदयाल मीतल, 
प्रग्नवाल प्रेस, मथरा, प्रथम सं० श्रीक्ृष्णजन्माष्टमी, 
२००६ वि०। 

श्री महेश नारायण सक्सेना । 

पं० चन्द्रशेवर पांडेय तथा श्री शांतिकुमार नानूराम 
व्यास, साहित्य निकेतन, १६५४४ ई० । 

डा० वासुदेव शररण भश्रग्रवाल, 
बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, सम्मेलन भवन, प्रथम 
सं०, वि० सं० २०१०। 

श्री रामप्रताप त्रिपाठी, 

किताब महल, इलाहाबाद, १६५४७ ई० । 


रख ९ काठ पृ न्‍्ग्र न्‍्थे 


तुलसी-ग्रंथावली, दूसरा खंड 
( तु० ग्रं० ) 
पद्मावत मूल श्रौर संजीवनी टीका 
( प० सं० टी० ) 
मेघद्तम्‌ ( कालिदास विरचित ) 
श्री रामचरित मानस 


रामचद्र शुक्ल, भगवानदीन, ब्रजरत्नदास, 
काशो नागरी प्रचारिणी सभा, १६२० ई०। 
ड।० वासुदेव शरण श्रग्रवाल, 

साहित्य सदन, चिरगाँव, झाँसी, २०१२ वि०। 
श्री ब्रह्मशंकर शास्त्री, १६४३ ई०। 

श्री हनुमान प्रसाद पोहार, 


( मानस ) गीता प्रेस, गोरखपुर, २०१० सं०। 
श्रीमद्‌भगवद्‌ गीता गीता प्रेस, गोरखपुर, २०१३ सं०। 
( गीता ) 
ग. कोश 
प्रामाणिक हिंदी कोश श्री रामचन्द्र वर्मा, 
हिंदी साहित्य कूटीर, बनारस । 
हिंदी शब्दसागर श्री श्यामसुन्दर दास, ना० प्र० सभा, काशी । 
संस्कृत शब्दार्थ कौस्तुभ चतुर्वेदी द्वारका*प्रसाद शर्मा, 
रामनारायण लाल, इलाहाबाद ॥ 
उद्‌ “हिंदी कोश श्री रामचन्द्र वर्मा 
घ. पत्र-पत्रिकाए 
हिंदी-प्रनुशी लन श्राश्विन-मार्गशीप, २००८, अ्रंक ३, 
( हिं० प्ननु० ) दस हिंदी शब्दों की निरुक्ति , 


डा० वासुदेव शरण भ्रग्नवाल । 

चैत्र-ज्येष्ठ, २०११, श्रंक १, 

भारतीय श्रभिधान ज्षेत्र में ग्राभषणों का महत्त्व, 
डा० विद्याभूषण विभु । 


( *१४ ) 


प्राश्विन-मार्ग शीष, २००७, श्रंक ३, 
“हिंदी के सिलाई संबंधी शब्द श्रौर उनकी व्युत्पत्ति' 
डा० हरिहर प्रसाद गुप्त । 
फौष-फाल्गुन, २०१०, श्रंक ४, 
'कुछ ग्रामोंण शब्दों की व्युत्पत्ति , 
डा० हरिहर प्रसाद गुप्त । 
ग्रवतुबर-दिसम्बर, १६५७, श्रंक ४, 
संस्कारों से संबंधित शब्दावली, 
डा० श्रम्बा प्रसाद सुमन । 
ड॒ अंग्रेज़ी-प्रन्थ 
५ जिा-+ज0एए 0० 580 ं9"8- 57 8. र, 4)95 (५09, 
079, (]958098)] ?6700 ( ४०१. ) ) ७गवे डी" 8, ९, ॥20, 
एज ए७'घाए 07 (७) ०४७, 947. 


५--0 7 0 8'| 00! डी, फरानेत0०0. ७0 
7०). रिक्रडांशा ७ए का. 82007फहा। 
( आईने० ) 873-94 हि 
७0058 07 जिद ० शव 90, 7, ९. 80०॥0। ए9, 
(7॥ 078 शाते टाएड्िवत07,... ७छए 5॥ग्ये० 37005, 4952, :: 


( ग्लोरीज श्रॉफ इंडिया ) 

[वाय 88 रित0ज्त) 600 छा 92", १९. 8. 820७४), ु 

| है. 5पद९ए 0/ ॥ाए (पपाछ।.. शवाततवे 0४ व. ॥, 5040॥9, 3॥४- 
७९7७) ॥ 4॥0 83) &- ॥90०8व ,80 ने 0प्राणा॥ 0'0४७, | 058, 
१॥४०४३ | 

( इंडिया ऐज नोन टु पाणिनि ) 

॥॥6 074 (०4[॥60ा$ 07 ॥0 प्रात रश।॥छा8 4 (३8७, 
?0०१]0 ० वा]7रवै88॥॥ 


( 4200-500 ४. 2. ) 
क्याओ।ए 29४०. ० 489॥0 


5७077'008, 

( भ्रशरफ ) 

080प्रा'8, / )57४0॥ ए, 8, 070७0 0, ४... 874, 
लात) ( 7 4 ) क्या 64 ४७ ॥॥9 वै०7/॥॥- ऐश ०७४०७॥ 

( ग्राउज़ ) 22/007008, "०४०6. 40088, 


5078 ल्‍00 १॥0807" 07 0०2७). 7000]80 'क्षात0० ५ए०॥०0॥४ए, 

॥704]8 (683-708) ४०), -4. पफछा&8]&॥९१ छ़ा0॥ 7770व70७॥0]/' 
0ए ५७४. ॥॥9४॥0, 4,0॥00॥., 

( मनूची ) . बैग ैधराए8ए, 907. 

9पव[ए३5 था जैतशाकओो जिवाहुड, ॥7, #ाय्राव, 


( कौमुदी ) 


( १५ ) 
॥॥6 (७0प्७ -6 ०॑ ४0० 0॥/68/ 
प2॥०७।]७४ ( 556-707 ) व |, 0. 388॥7 
जैधया।ए 285९९ गा ।0शंक्षा का 
प्रा'0]0007 500"008 


( अन्सारी ) ए, 80007, 
प्‌+9४०३४ व ॥॥6 शैपएपा 4970,  # ॥0ए7864 छाते ॥7]70४60 60 - 
( 666-668 8. ). ) ह0ता ऐ826 प्रा. ढ. ००९४ 
( बनियर ) ॥7878]8007 ७५४ ४0. (००0॥5$80])6, 
७, 8. ७07508४०0)॥४ 074 (०आ- 
था. 
संकेत-सूचो 
भञ्र॑ं० नम ग्रंग्रज़ी 
ग्र० मे भ्ररबी 
ग्रध्या० कम भ्रध्याय 
खं० शा खंड 
तु० बट तुर्की 
देश० 2 देशज 
परि० ०5 परिशिष्ट 
प० सै पृष्ठ 
प्र० बे प्रकरण 
फ़ा० हा फारसी 
भा० हह भाग 
श्लो० हा श्लोक 
सं० संस्कृत 


सूचना--पुस्तकों के संक्षिप्त नाम सहायक-म्रंथों की सूची में दिए गए है । 


खण्ड १ 


एस्त्राभमषणों के नाम 


१, वच्च के पर्यायवाची शब्द 


१--वस्त्र के ग्रर्थ में सूरसागर में कई शब्द प्रयुक्त हुए हैं । ये शब्द या तो साधारणतया 
ग्रनेक प्रकार के परिधानों के लिए आ॥राये हैं, अथवा किसी वस्त्र विशेष को ओर संकेत करते है । 
बसन (१२६०, ६५३) [ स० वसनं ] तथा अम्बर (६४२ २४७, ३६) [ स० अ्रम्बर ] 
शब्द स्रसागर के अधिकांश पदों में वस्त्र के साधारण भर्थ में आये हैं 'अरसन-बसन को चित न 
कर। विस्त्रभर सब जग कौं भर । (३६३) । कृष्णजन्मोत्सत पर नर द्वारा तरह-तरह के 
परिधान, रत्नाभूषण श्रादि दान करने का उल्लेख ग्रनेक पदों में है :-- 
तब अम्बर और मंगाइ, सारी सुरंग चुनी। 
ते दीनी बधुनि बुलाइ, जेसी जाहि बनी ।' 
ग्रथवा-- 'उर मनि-माला पहिराइ, बसन विचित्र दिये। 
दे दान-मान-परिधान, पूरन काम किये ।' (६४२) 
अ्रथवा -- 'इक पहिलें ही ग्रासा लागे, बहुत दिननि तें छाए, 
ते पहिरे कंचन-मनि-भूषन नाना बसन अनूप । * (६४३) 
तथा--  लिं ढाढ़िनिकंचन-मनि-मुक्ता, नाना बसन अनूप | (६६५) 
बसन शब्द बालिका राधा के परिधान वर्णन मे भी प्रगुक्त हुआ ह .-- 
'तील बसन फरिया कटि पहिरे, बेनी पीठि रुलति कककोरी' (१२६०)। 
प्रथम स्कंध के द्रौपदी-वस्त्र-हरण प्रसंग में बसन' तथा 'अंबर' द्रौपदी की सारी के 
लिये आ्राये हैं :-- 
'दुस्सासन जब गही द्रोपदी, तब तिहे बसन बढ़ायौ” (३२ 
अंबर गहत द्रोपदी राखी, पलटि अ्रंध-सुत लाजे' (३६) 
सकल सभा में पेंठि दुसासन, अंबर आनि गदह्यो' (२४७) । 
कृष्ण के वस्त्रों में बराबर पीत बसन तथा पोताम्बर का उल्लेख किया गया है। 
यह कहीं तो श्रधोवस्त्र, कहीं उत्तरीय के लिये आये हैं । कहीं-कहीं 'बसन* बिछाने वाले वस्त्र 





१--मानस, बाल०, १६३, 'हाठक धेनु बसन सनि नृप विप्रन्ह कह दीन्ह'--राम के 
जन्म पर दान | 

मानस, बाल०, ३१६, “मनि बसन भूषन भूरि वार्राहे, नारि मंगल गावहीं--राम- 
विवाह के भ्रवसर पर | 

२--मानस, बाल०, ३१६ केकि कंठ दुति स्थामल श्रंगा, तड़ित विनिदक बसम 
सुरंगा'---राम रूप वरान। 

३--मानस, बाल०, ३२८ परत पांवड़े बसन अनूपा' । 





४ बस्त्र के पर्यायवाची शब्द 


के भ्र्थ में श्राया है-- यहै भ्रोढ़ि जात बन यहै सेज कौ बसन, यहै निवारिति मेंह बूंद छांह 
घाम की । (२१३४)। 

२- थोड़े ही स्थानों में एक श्रन्य शब्द परिधान (६४२) [ सं० परिधानम्‌ू--वस्त 
धारण करना ] मिलता हैँ । श्रंगा नामक वस्त्र के नीचे पहना जाने वाला एक वस्त्र 'परिधानी- 
यम्‌' भी था। दूसरा उल्लेखनीय शब्द कापरा' (६५४८,२१३०) [ सं० कर्पट:, कर्पटम्‌ ] है-- 
'काढ़ौ कोरे कापरा (श्ररु) काढ़ो घी के मौन । जाति-पाँति पहिराइ क॑ (सब) करो छठी को 
चार। (६४८) 

ग्रथवा -- 'कापर दान पहिरि तुम आए, 

चलहु जु मिलि उनही पे जेये, जिनि तुम रोकन पंथ पठाए (२१३०) । 
कर्पट * प्रायः कपड़े की चीर या पेबंद लगे पुराने कपड़े को कहते थे । गेरुए रंग के 
वस्त्र को भी कभी-कभी कर्पट कहते थे, किन्तु वर्तमान काल में कपड़ा शब्द वस्त्र मात्र के श्र 
मे प्रयुक्त होने लगा है । 

कोरा (६५८) [सं० कुमार[* बिना धुले नये वस्त्र या मिट्टी के बर्तन को कहते हैं । 
यह प्राय: ऐसे नये सूती वस्त्र के लिए श्राता हैँ जिसमें बिना धुले एक मटमैलापन होता है। 
इस प्रकार कोरा शब्द एक सीमित भ्रर्थ में कपड़े या मिट॒टी के बर्तन के विशेषण के रूप में 
प्रयुक्त होने लगा। सूरसागर में भी कोरा शब्द इसी श्रर्थ में आया है 'काढ़ौ कोरे कापरा' 
(६५८) । मेरठ को बोलो में आज भी 'कोरा पिंडः क्वाँरा के श्रर्थ में बोला जाता है । नये 
वस्त्र के लिए नये शब्द के भ्रतिरिक्त नूतन या नव भी आया हँ--'तन पहिरे नूतन चीर' 
(६४२) ।चीर उतारि वस्त्र नव” पहिरो ।' (३१६६) । 

३--पाणिनिकालीन चीर (२४७,६४२) [सं० चीरं] शब्द भी सूरसागर में भ्रनेक 
बार प्रयुवत किया गया हैं। पट शब्द प्रायः सारी या धोती के श्रर्थ में अधिक झाया है। प्रथम 
स्कंध के द्रोपदी-चीर-हररा प्रसंग में यह सारी के श्रर्थ मे ही मिलता है--'एक॑ चीर हुतौ मेरे 
पर, सो इन हरन चह्मो । हा जगदीस ! राखि इहि अवसर प्रकट पुकारि कह्मयोौ ।' (२४७) 

प्रथवा--'भक्ति-हेत प्रहलाद उबार्‌यो, द्रौपदि-चीर बढ़ायौ ।” (२०) । 

दशम स्कन्ध में क्ृष्ण-जन्मोत्सव तथा श्रन्य प्रसंगों मे भी चीर कहीं-कहीं सारी या 
ग्रोढ़नी का श्रर्थ देता है--नव किसोरी मुदित हवे हवे गहति जसुदा पाइ। करि भ्लिंगन 
गोपिका, पहिर अ्रभूषन चीर ।” (६४४) 

या-- तन पहिरे नूतन चीर, काजर नेन दिये । 

कसि कंचुकि, तिलक ललाट, सोभित हार हिये ।' (६४२) 
ग्रथवा--एकनि को गौदान. समर्पत, एकनि कौ पहिरावत चीर ।* 
एकनि को भूषन पाटम्बर, एकनि को जु देत नग हीर ।” (६४२) । 
कृष्ण तथा बलराम मक्खन के लिए माता यशोदा से भगड़ रहे हैं-- 





_१--प० सं० व्या०, २७६।१ “रतनसेनि कह कापर आाये' । 
२--हषं ० सां० श्र०, पृ० १३० 
३--हिन्दी शब्दसागर के श्रनुसार 'कोरा” दब्द की उत्पत्ति संस्कृत 'केवल से है । 
उसमें भी कोरा का श्रर्थ नया श्रथवा अछूता मिलता है। 
४>गौता भ्र० २, इलोक २२--“नवानि गृद्धाति नरो5परारित |! 
“मानस, बाल०, ३४८--कर्ाहू निछावरि सनि गन चोरा” । 


वस्त्राभूषणों के नाम ५ 


'माखन मांगत, बात न मानत, भंखत जसोदा जननी तोर 
जननी मधि सनमुख संकर्षन खैंचत कान्ह खस्यो सिर-चोर ।' (७७६) 
कृष्ण के लिए उलाहना लेकर गोपियाँ यशोदा के पास जाती हँ-- 
'फूटी चुरी गोदि भरि ल्यावें, फाटे चीर दिखाबें गात (६५०) । 
हिंडोला शीर्षक पदों में भी यह शब्द प्राय: इसी श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है-- 
पहिरे चीर सुरंग सारी, चुह-चुह चूनरि बहुरंगनौ 
नील लंहगा, लाल चोली कसि, केसरि अ्रंग सुरंगनो (३४५०) 
या-- सब पहिरि चुनि-चुनि चीर, चुहि चुहि चूनरी बहुरंग, 
कटि नील लेंहगा, लाल चोली, उबटि केसरि अंग” (३४४८) 
तथा 'नीप-छाँह जमुन-ती र, ब्रज ललना सुभग भीर, पहिरे अंग विविध चीर 
नव सत सब साजे । (३४४७)* । 
४--वस्त्र* शब्द भी सूरसागर में आया है --चीर उतारि बस्त्र नव पहिरौ, गेह 
देहरी पग तब दीजी । (३१६६) । 
चीर-हरणा प्रसंग में प्राय: उपर्युक्त सभी शब्द वस्त्र के साधारण श्रर्थ में प्रयुक्त 
किये गए हैं-- 
अंबर दिये मन भाए! (१४१२) 
“अंबर दीन्हे परमानंद” (१४१०) 
'बसन भूपत सबनि पहिरे' (१४१३) 
सौ वस्त्र हार तब पावहु' (१४०६) 
'मेरे कहेँ श्राइ पहिरो पट” (१४०४) 
'भूपन चीर तहाँ कछ नाहि' (१४०३) 
“चोली चीर हार बिखराए' (१४१७) । 
इन पद्मांशों मे भी चीर तथा पट प्रायः सारी की श्रोर संकेत करते हैं । 
कपड़े सीते समय यदि सिकुड़न-सी पड़ जाती हैँ तो उसके लिये भोल शब्द शआ्राता हैँ । 
भोल पड़ी सिलाई दोप-युक्त मानते हैं । सूर ने 'फोल' शब्द 'खोट' या दोष के साधारण भ्र्थ 
में प्रयुक्त किया है-- 





१--मानस, बाल०, ३१८, 'पहिरे बरन बरन बर चोरा'। राम-विवाह के अभ्रवसर 
पर छ्लियाँ अ्रनेक प्रकार की सुन्दर साड़ियां पहने हुए थीं । 
मानस, श्रयोध्या०, १६५, 'पितु आयस भूषण बसन, तात तजे रघुबीर । 
बिसमउ हरष न हृदय कछु, पहिरे वल्‍्कल चोर ।!' 
प० सं० ध्या०, 'दहै चांद अरु चंदन चीरू (१६८॥३) 
“पुनि पहिरे तन चंदन चीरू (२६६।१) 
'पहिरे सुरंग चीर धनि भीना' (३३६।२) 
“'टुवन्ह श्रानि चीर सब छोरे” (३२६।१) 
भ्राईन की सूची में सोने के काम के वस्ररों में चोर का उल्लेख है। जायसी ने भी 'मोति 
लाग श्रो छापे सोने' वर्णन किया है । 
२--ऋग्‌०, मं० ५, सूक्त ४७, मंत्र ६ वन्ना पुत्राय मातरो वयन्ति | 


६ वस्त्रों की सामग्री तथा बनावट 


'कंधों तुम पावन प्रभु नाहीं, कै कछ मो में कोलौ' (१३६) । 

५--सूर के भ्तिरिक्त जायसी तथा तुलसीदास ने भी प्रायः ये सभी शब्द प्रयुक्त किये 
है और इन्हीं श्र्थों में । आजकल इनमें से कुछ शब्द जैसें 'बसन', परिधान! तथा 'अंबर' बोल- 
चाल में साधारणतया प्रयुक्त नहीं होते हैं । इनका स्थान प्रमुख रूप से कपड़ा” शब्द ने ले 
लिया है। (वस्त्र' भी सुनने में श्राता हैं । 'चीर शब्द चल रहा है, किन्तु बिल्कुल भिन्न भ्रर्थ 
में | आजकल किसी कपड़े की लम्बी किन्तु पतली पट्टी को ही चीर कहते हैं । कुछ लोग 
कपड़ा फाड़ने के लिए 'चीरना' शब्द भी काम मे लाते हैं । वास्तव में चीर शब्द पुराने साहित्य 
में भी, बिना सिले कम चोड़े पर लम्बे बस्त्रों के श्र में ही प्रयुक्त होता था, जैप्ते साड़ी, श्रोढ़नी 
धोती या पगड़ी । यही ग्रर्थभेद के फलस्वरूप अब कपड़े की पतली पट्टी के लिए आने लगा 
हैं । अलीगढ़ क्षेत्र* में अवश्य 'पचरंग चीरा' एक प्रकार की चादर को कहते है जिसमे कई रंगों 
की धारियाँ होती है | वहाँ की जनपदी बोली में वर के बस्त्रों में एक लाल रंग को पट्टी को 
भी “चीरा' कहते हैं ।* कपड़े के लिए जनपदी बोली में एक अन्य शब्द लत्ता' [सं० लत्तक] 
भी प्रयुक्त होता हैं तथा कभी-कभी पहने जाने वाले विशिष्ट बस्त्रों के लिए 'धराऊ जत्तार | 


२-वस्त्रों की सामग्री तथा बनावट 


६--सूरसांगर के कुछ थोड़े से ही पदों से वस्त्रों के साथ उनकी बनावट के संबंध में 
भी पता चलता है। इनमें से कुछ नाम श्रत्यन्त प्राचीन है, जसे दुकूल तथा पट । 
दुकूल" (२४५६, १२४५) [सं० दुकूलं] शब्द प्रथम स्करन्ध के दौपदी-वस्त्रहरणण शीर्षक 
पदों में एक दो स्थलों में श्राया हैं-- 
'बढ़े दुकूल-कोट अंबर लौं, सभा माँक पति राखी' (२७) 
दशम स्कनन्‍्ध में कृष्ण के बस्त्रों की शोभा-वर्णान में भो दुकूल मिलता है-- 
स्थाम-देह दुकूल-दुति मिलि, लसति तुजसी-माल ” (१२४५) । 


“ीकननकनल्‍« न ->-----+«»«»* 


१---क#० जी०, प्र० १३, अ्रध्याय ३ 

२--#० जी०, प्र० १२, अध्याय ११ 

३--क० जी०, प्र० ११, अ्रध्याय १ 

४--हषे० सां० श्र०, ए० ७६, ७७--वाण ने जो छ: प्रकार के वस्र बताये हैं उनमें 
दुकूल भी एक है । अमरकोश में क्षोम व दुकूल एक ही श्रथ में आये हैं किन्तु वार ने दोनों में 
भेद बताया है। समानता इतनी ही थी कि दोनों पोधों की छाल के रेशों से बनाये जाते थे । 
बाण ने दुकूल' तथा दुगूल' शब्द प्रयुक्त किये हैं। यह प्राय: पुंडुदेश :उत्तरी बंगाल: से आता 
था जिससे धोती, उत्तरीय, चादर, गिलाफ़ आदि बनाये जाते थे । सावित्री तथा सरस्वती के वज्नों 
में दुकुल वल्कल का उल्लेख है। दुगूल तथा दुकूल वल्कल के अन्तर के संबंध में श्रनुमान है कि 
पहला महीन व दूसरा मोदा होता होगा । दुकूल' शब्द की व्युत्पत्ति संदिग्ध है । संभवत: यह 
ग्रादिम या देदय भाषा के कूल” कपड़ा से श्राया है जिससे कोलिक 'हि०कोली' बना है । 
दोहरी चादर या थान के रूप में बिकने के कारण 'िकूल' या दुकूली नाम पड़ गया होगा । 

गुप्तकाल में दुकूल शअ्रत्यन्त प्रिय बख्र था। इसमें से हंसदुकूल वकच्न-निर्भमाण कला का 
उत्कृष्ट उदाहरण था । वाण ने हर्ष के बश्रों में उल्लेख किया है । 

५--तु० ग्रं०, गीता० ७, बलकल बिमल दुकूल मनोहर । 


बस्‍्त्राभूषणों के नाम॑ ७ 


हिंडोला शीर्षक पदों में कई स्थानों पर राधा-कृष्ण के नीले तथा पीले दुकूल बस्त्रों का 
उल्लेख हँ--- 
'कनक नूपुर कुनित कंकन, किकिनी भनकार । 
तहं कुंवरि वृषभानु के संग सोहे नंदकुमार। 
नील पीत दुकूल स्यामल गौर अंग विकार । 
मनहूँ नौतन घन-घटा में तड़ित तरल-श्रकार । (३४५६) 
ग्रथवा--- गौर स्यामल अंग मिलि दोउ, भए एकहि भाँति 
नील पोत दुकूल दुति, घन दामिनी दुरि-जाति! (३४२११) | 
दुकल वस्त्र पौधों की छाल के रेशे से बना ग्रत्यन्त मुलायम, क्रीमती रेशमी वस्त्र होता था; 
सूरसागर के उल्लेखों से अनुमान होता है कि यह शब्द अच्छे किस्म के रेशमी बस्त्र के श्रर्थ में 
ही प्रयुक्त हुआ है। द्रौपदी, तथा कृष्ण-राधा संबंधी बस्त्रों के वर्रान में प्राचीन नाम देना 
स्वाभाविक ही है । सूरसागर में पीले व नीले रंगों के दुकूल का जिक्र आया है जब कि प्राचीन 
साहित्य में सफ़ेद दुकूल का उल्लेख अधिक हैं । वर्तमान काल में दुकूल शब्द लोग भूल से 
गये हैं । 
७--दूसरा उल्लेखनीय शब्द पट (३२४७४, ३४५४७, १२४२) [सं० पटः] है। यह 
शब्द अनेक पदों में प्रयुक्त हुग्ना हैं । द्रोपदी वस्त्र-हरण प्रसग में वस्त्र के श्रन्य पर्यायवाची शब्दों 
के अतिरिक्त 'पट' भी आया है-- 
'सुमिरत नाम, द्रुपद-तनया कौ पट अनेक ।विस्तार॒यौ' (१७) 
या--'सुमिरत पट कौ कोट बढ़यो, तब दुःख सागर -उबरी' । (१६)। 
कृष्ण तथा राधा के बस्त्रों में नीले या पीत-पट का पहले भी ज़िक्र किया जा चुका 
हैं--वा पट पीत की फहरानि' (२७६) । 
या--'नव नोल-तन-घनस्याम । नव पीतपट अभिराम” (१२४१) 
तथा--'नील पीत पट घन दामिनी कौं भोरें' (३४५७) । 
पट के अतिरिक्त पटबर (६५६, ६४३) [सं० पट: + अंबरं] पाटंबर-प्रंबर (१६६, 
६५४) तथा पाट-पटम्बर (४१) शब्द प्रथम स्कन्ध में विनय तथा दशम स्कन्ध के क्ृष्ण- 
जन्मोत्सव संबंधी पदों में विशेष रूप से मिलते हैं--'पाटम्बर अम्बर तजि गूदरि पहिराऊँ 
(१६६) तथा तुम्हरे भजन सर्बाह सिगार, किकिनि नूपुर पाठ पटंबर, मानौ लिये फिरै 
घरबार' (४१) । 


बब>>-3-७. 





१--प्रा० भा० वे०, ए० १४७ आचारांग की टोका में 'गोडविषय विशिष्ट कार्पासिक! 
दिया गया है किन्तु निशीथ ७, (पृ०४६७) में दूसरी व्याख्या है 'दुगुल्लो रुक्खो तस्स 
वागो धेत्तु उदूखले कुट्टरज्जति पारिणएएण ताव जाव भूसी भूतो ताहे कच्चति दुगुल्लो”, श्र्थात्‌ 
दुकूल वृक्ष की छाल के रेश पानो में कूट कर अलग कर लेते हैं और उनसे सूत कात कर 
बनाते हैं । यही व्यास्या ठोक लगती है । ऐसा लगता है कि लोग ठोक श्र भूल कर प्रत्येक 
महोन धुले वस्र को दुकूल कहने लगे । 
२--प्रा० भा० वे०, पृ० ५४ 

प्रा० भा० वे०, पृ० ६० 

हुषे ० सां० श्र०, ए० १४ 


वस्त्रों की सामग्री तथा बनावेंटं 


88४] 


पुत्र-जन्म पर नंद पट-पाटम्बर भी दान करते हँ-- 

'एकनि को भूषन पाटंबर, एकनि को जु देत नग हीरः (६४३) 
प्रथवा-- ही रा-रतन-पटंबर हमको दीन्‍्हे ब्रज के भूप' (६५४६) 
या --मनि मानिक पाटंबर-अंबर लेत न बनत विभूति (६५४४) । 

सारी के पट का भी उल्लेख किया गया है--कंचुकि कीनि, कीनि पट सारी, चंदन 
सरस सुछंद' (४४३३) । 

यहाँ पट के ग्रतिरिक्त भीनि!” शब्द की ओर भी ध्यान जाता है। परदमावत में 
भी 'भीनि' का उल्लेख है ( पहिरे सुरंग चोर धनि फीना--३२३६।२) । 

हिंडोला शीर्षक कुछ पदों में रंगीन या पांच रंग के पाट की डोरी का वर्णन है-- 

'पंचरंग पाट कनक मिलि डोरी, अतिही सुघर बनावनौ' (३४५०) 
भ्रथवा-- पंच रंग बर पाट-पवित्रा बिच बिच फौंदा गोहनो 

नाचति सखी संगीत परस्पर, पहिरि पवित्रा सोहनों' 
तथा--'पंचरंग-बरन पाट की डांडी, अतिहीं सौंज बनाई । 

पाट या पट शब्द बस्त्र-खंड के श्रर्थ में आते रहे हैं। पद शब्द श्रत्यन्त प्राचीन 
हैं तथा रेशम का द्योतक था*। सूरसागर की उपयुक्त पंक्तियों मे पट या पाट शब्द 
रेशमी वस्त्र का ही पर्यायवाची ज्ञात होता हैं । कृष्ण, राधा तथा द्रोपदी के बस्त्रों में रेशमी 
वस्त्रों का उल्लेख भ्रधिक स्वाभाविक है । अवर के साथ प्रयुक्त होने के कारण व सूती तथा 
रेशमी वस्त्रों मे भी संभवत: अन्तर किया गया है। पंच रंगः पाट की डोरी के लिए श्रन्य 
पदों में 'बहुरग रेसम बरूहा' प्रयुक्त किया गया है ग्रत: 'पचरंग पार्ट का अर्थ भी पांचरंग के 
रेशम से बनी डोरी श्रधिक उपयुक्त होगा । 

कुछ स्थलों पर पट शब्द साधारण वस्त्र खड के लिये भी लिया जा सकता है-- 


वतन दकवईऊततनक न नल न ++ >> हहपणए.. ४  कजजज+-+ 


१-- हष० सां० अ०, पृ० २३--हएष के वस्ों में भी वासुकि के केंचल के समान 
अत्यन्त महोन इवेत फेन जेसे अधरवास का उल्लेख है । बाण ने इसके लिये “'मग्नाश'क' 
शब्द भी प्रयुक्त किया है। वाण ने अन्य विशेषरण “अकठोररस्भागर्भको मल, “नि:श्वासहार्य! तथा 

'स्पर्शानुमेयँ दिये हैं। (7०७६) अंग्रेजी में इसी को वेट डर परी' भो कहते हैं । मुगल काल 
में इनको 'वाफूत-हवा' विश्ेषण देते थे (०७६) । 

२--प्रा० भा० वे०, ए० २६, २७, २८, ६५-- जनग्रंथ जंबूद्वोप प्रज्ञप्ति में 'पटुगार॑! 
रेशमी वस्र बिनने वाले व्यक्ति के लिये श्राया है (४० २६) | आचारांग सूत्र में (२।५।१।४) 
भी पट्ट शब्द रेशम का बोधक है । (ए०२७) महाभारत के सभापवें में (३२।४७।२२) वाह नीक 
तथा चीन के बने कीटज तथा पट्टज वस्रों का उल्लेख है । वाल्मीकि रामायरा में (१।१८।५) 
राम-दर्शन प्रसंग में क्षोम व पट्ट के पांवड़े बिछाने का उल्लेख है । चीन-पट्ट का श्रर्थ चीन का 
बना रेशमी कपड़ा था (पृ० २८) । 

पृ० ६५, दिव्यावदान (ए० ३१६) में रेशमी वस्र के लिए पद्टाश कचीन, कौशेय तथा 
धौत-पट्ट शब्द श्राये हैं। (ए० १४८) श्राचारांग टीका में (२,५, १,३) पट सूत्र निष्पन्नानि! 
व्याख्या है। हष० सां० अझ्र०, एृ० ७८--जनश्रागम के अनुयोगद्वार सूत्र में कीोटज वस्त्र पांच 
प्रकार के बताये गये हैं--पटु, मलय, श्रसुंग, चोनासुंय तथा किमिराग । पट्ट से पाट-संज्ञक रेशम 
तथा किमिराग से सुनहरे रंग के मूंगा रेशम का श्रनुमान होता है। ए० ६८५, १५५, : पट्ट 
शब्द मुकुट के श्रर्थ में भी आया है, जसे शीष॑पट । 


वस्त्राभूषणों के नाम है 


'पट कुचल, दुरबल द्विज देखत, ताके तंदुल खाये (हो) (७) 
या--द्वुपद सुता पट हीन करन कौ दुस्सासन अभिमानो (२५०) 
तथा--सुमिरत नाम, द्रुपद तनया कौ पट अनेक बिस्तार॒यौ' (१७) । 
सूरसागर में पट के ये दोनों अर्थ बहुत स्पष्ट रूप से अलग-अलग नहीं जा सकते हैं । 
प्राजकल पट शब्द वस्त्र के भ्र्थ में ग्राता है या फिर श्रक्सर घूंघट या पर्दे के श्र्थ में प्रयुक्त 


होता हैं । 
८--कहीं-कहीं रेशमी साड़ी या धोती के लिए पटोले या पटोरी (२५४६, २३११ ) 


[ सं० पटुकल, पत्रोर्ण | शब्द कृष्ण तथा राधा के बस्त्रों में मिल जाते हैं :-- 

'जाके मीत नंदनदन से ढकि लइ पोत पटोले' (२५६) 
भा-- अंग मरगजी पटारी राजति छबि निरखत रीभक। ठाढ़े हरि! (२३११) । 
होली प्रसंग में भी 'इक ले पोंछति ललित पटोलनि आया है । 

गुजराती पटोल वस्त्र आज भी प्रसिद्ध हैं । पाठन के पटोलों में रंगोन सूत की बुनाई में 
भी 'भातें [सं० भक्त] बनाते है! । पटोल के मूल में सं० 'पटुकल शब्द है * इसका तथा 
दुकल' का 'कूल एक ही है! । पटोर7 [सं> पत्राणं | रेशम को च्षोरस्वामी ने कीड़ों की लार 
से बना बताया हैं। गुप्तकाज मे पत्राण को क्रोमती मानते थे तथा यढू एक प्रकार का धुला रेशम 
होता था | पदमावत तथा मानस में भी 'पटोरी रेशमी सारी या धोती का उल्लेख आया है* । 

६£--सू रसागर मे प्रयुक्त श्रन्य उल्लेखनीय शब्द रेसम (६५६, १४४६) [फ़ा० 
प्रबरेशम | है | यह प्राय: पालने तथा हिडोले की डोरी के विशेषण रूप में आया है-- 

'पंचरंग रेसम लगाउ, हीरा मोतिनि मढ़ाउः (६५६) 
तथा--बहुरंग रेतम-बरूहा, होत राग भकोर' । (३४४६) । 

आजकल अंग्रेजी शब्द 'सिल्क' के अतिरिक्त 'रेशम' शब्द सबसे ज़्यादा प्रयुक्त होता 
है । फ़ारसी उद्गम होने के कारण स्पष्ट ही है कि यह शब्द मुसलमानी संस्कृति के साथ ही 
भ्राया होगा । 

कुछ पदों मे तनसुख (४४३५) [तन + सुख | नामक वस्त्र का उल्लेख हुआ है। तन- 
सुख सम्भवतः अद्धी का फूलदार कपड़ा होता था। प्रायः: इन सभी स्थलों में गोपियों के शव गार 
के भ्रवसर पर तनसुख की सारी किसी अच्छे वस्त्र की सारी के लिए ही प्रयुक्त हुश्ना है । झाईने- 
श्रकबरी में सूती कपडो की सूची में तनसुख का नाम है। एक थान का मूल्य चार रुपये से पाँच 
मोहर तक था" । गोपियाँ उद्धव से कहती हैं :--- 


१--हएषं ० सां० झ्र०, पृ० ७४ 

२--हषं ० सां० श्र०, ए० ३७ 

३--हष >सां० अ०, पएृ० ७७--लकुचवठादिपत्रेषु कृमिलालोसरकित॑ पतन्नोणस--- 
क्षीरस्वामी, पत्रों घोतकौशेयं बहुमूल्यं महाधनम्‌--श्रमरकोश । 

४--प० सं० व्या०, ६४८।१ 'परदुमावति नइ पहरि पटोरी' १८५२: 'में कोरी संग 
पहिरि पठोरा! १८५।२ लहरि पटोरे! (३२६।१)-नामक भारो रेशमी लहु॒गा शादी में बर- 
पक्ष वाले कन्या के लिए भेजते थे । श्रवधी में ये शब्द श्राज भी प्रयुक्त होते हैं । 

प्रा० भा० बे०, ए० १५५--गुप्तमुग में मंदसोर के बने वच्न बहुत प्रचलित थे । वर्णन 
से यह “पटोल' नामक वश्र लगता है । 

मानस, बाल०, ३२२६--कम्बल बसन विचित्र पटोरे ।! 

५--भ्राईने श्र०.प्० २०८ 





१० ह वस्त्रों की सामग्री तथा बनावट 


ह्याँ हैं तरल तरयौना काकें; श्ररु तनसुख की सारी (४४३५) । 

गोपियों के दधि-दान, रास, हिंडोला, होली, श्रादि प्रसंगों के श्यंगार-संबंधी पदों में हो 
प्राय: उल्लेख मिलता हैं :-- 

'जुवती अश्रंग सिंगार संवारति । 

4 ०४ १०४ हर 

'छुद्रघंटिका कटि लंहगा रंग, तन तनसुख की सारी । 

सूर ग्वालि दधि बेंचन निकरी, पग नूपुर-धुनि भारी, (२११६) । 

भक्ति के उपकरणों में बल्‍ल्कल (३६३) [सं० वलकल] का उल्लेख स्वाभाविक है। 
वल्कल वस्त्र वक्ष की छाल से बनते थे तथा प्राचीन काल में साधु मुनि तथा ब्राह्मण वर्ग के 
लोगों में प्रचलित था । बौद्ध भिज्षुओं को वल्कल पहनने की अनुमति न थी: ग्रमरकोष में बस्त्रों 
के चार प्रकार मिलते है । छाल के रेशे से निर्मित वस्त्र 'वल्क' नाम से वर्णित हैँ। श्रतएव 
सूरसागर में भी भक्ति-संबंधी पदों में वल्कल का उल्लेख स्वाभाविक ही है--'भ्रसन-काज प्रभु 
थबन-फल करे | तृषा हेत जल भरना भरे। पात्र-स्थान हाथ हरि दीन्हे । बसन काज वल्कल 
प्रभु कीन्‍्हे । (३६३) । 

नवम स्कन्‍्ध में भी बनवासी राम का प्रथानुसार रेशमी तथा बहुमूल्य बस्त्रों का 
त्याग कर वल्कल वस्त्र श्रथवा द्रम-चर्म (४८१) धारण करना डचित ही है-- हुवे विरक्‍्त 
सिर जटा धरे, द्रुमचर्म भस्म सब गात'--४८२ । 

१० -वस्त्रों की बनावट के सम्बन्ध में कमखाब या ब्रोकेड की तरह के वस्त्र का बोध 
भी एक पद द्वारा होता है। शिशु कृष्ण के झगुलि की बनावट ऐसी ही बताई गई हँ-- 
'भौनीय भंगुलि तामे कंचन तगा' (६५७) । तुलसी ने ' जरकसी' शब्द इसी भ्रर्थ में प्रयुक्त 
किया है ।* सोने चाँदी के तारों के वस्त्र बनाने की कला प्राचीन भारत में भो थी। श्राज भी 
धनी वर्ग में इस प्रकार के वस्त्र प्रचलित हैं, तथा बनारस इनके बुने जाने का प्रधान केन्द्र है । 
सदैव से ये वस्त्र भारत से विदेशों में जाते रहे हैं 

सूरसागर में कुछ स्फुट प्रसंगों में तूल (२६८, ४६) का निर्देश भी है। यह दीपक के 
साथ प्राय: भ्राया है--'गृह दीपक, धन तेल, तूल तिय, सुत ज्वाला श्रति जोर (४६) श्रथवा 
'तेल-तुल-पावक-पुट भरि धरि बने न बिना प्रकासत' (३६६) । इसके भ्रतिरिक्त सेमर (१०२, 
१६६) [ सं० शाल्मलः, शाल्मलि: ] की श्रोर भी ध्यान जाता है--भ्रंब सुफल छांड़ि, कहा 
सेमर को धाऊँ (१६६) । सेमर , की रुई के श्रर्थ में भी तूल का प्रयोग हुआ है--सेमर फूल 
सुरंग प्रति निरखत, मुदित होत खग भूष । परसत चोंच तूल उघरत मुख परत दुःख के कप । 
इस प्रकार भ्रधिकतर मिथ॒या सांसारिक श्राकर्षणों का उदाहरण सेमर की रुई से दिया गया है । 
लंकादहन प्रसंग में तूल के साथ सन (५४२) [सं० शरण] का उल्लेख भी हँ--सन श्ररु सूत 
सीर पाटम्बर, लौ लंग्र बंधाए। तेल-तूल पावक-पुट धरिके, देखत चहे जरी | 

तूल तथा सन शब्द प्राचीन हैं । बोद्ध साहित्य में 'सनी वस्त्र का उल्लेख है ही ।* 


१--प्रा० भा० बे०, ए० ३१, (महावग्ग 5२५८।२-३) 

२--प्रा० भा० बे०, पृ० १४४ 

३--तुलसी, गोता० ४२ 'लसत भंगूलो भीनी दामिनि की छवि छीनोी, 
सुंदर बदन सिर पिया जरकसी ।? 
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वस्त्राभूषणा क नाम ६९ 


उसके बाद भी निर्धन लोग सन की बनी धोतियाँ पहनते थे। झ्राईने भ्रकबरी में सन 
पट्सन से रस्सियाँ बनाने का ज़िक्र है ।* तूल के श्रर्थ में श्राज साधारणतः 'रुई शब्द 
बोला जाता है, जो सेमल तथा कपास दोनों के लिए ही आाता है। सूर ने भी आकरुई 
(३४७३) द्वारा रुई शब्द भी तूल के श्रर्थ में प्रयुक्त किया है --'उड़िये उड़ी फिरति नैनन संग, 
फर फूटें ज्यों आ्राककई' (३४७३)। कातिकी फ़सल में पटसन या फुलसन नामक पोधा लगाते हैं । 
इसी के ऊपरी रेशे से सन तैयार किया जाता है। तुलसी ने भी वल्कल तथा मृग के चर्म का 
उल्लेख मानस में किया है ।* पद्मावत में भी 'पाट' शब्द रेशम के श्रर्थ में श्राया हूँ ।* वस्त्र बनाने 
वालों के लिए पटवन्ह या पटुवन्हे [सं० पटुवाय | शब्द भी आये हैं ।९ 


३- वस्त्रों के रंग तथा रंगाई 

११--सूरसागर में स्त्री पुरुषों के बस्त्रों के साथ-साथ बराबर उनके रंगों का निर्देश 
भी किया गया है । सारी का कुस भी रंग उस समय का प्रिय रंग ज्ञात होता है--'भूलन झाह 
रंग हिडारें। पंचरंग बरन कुसुंभी सारी, कंचुकि सोंघें बोरें! (१४३१६) भ्रथवा 'नख-सिख सजि 
सिगार ब्रज-जुबती, तनु डंड़िया कुसुभी बोरी की । (३४६०) । कृष्ण के राधा-रूप वर्णन में भी 
इस शब्द का उल्लेख आ्राया है --स्याम अंग कुसंभी नई सारी” (३४१७) अथवा 'स्याम अंग 
कुसुंभी नई सारी कल गुंज की भाँति, इत नागरि नीलाबर पहिरे जनु दामिनि घन कांति। 
(२७७३) तथा 'सांवरे तन कुसभी सारी । (२७८३) । 

उपर्युक्त पद्मांशों में इस रग की तुलना गुजा फल अथवा दामिनि से होने के कारण 
इसके सही वर्ण का भी अनुमान हो जाता है। कुसुम पुष्प के पौधे का नाम कर है जिनमे अलग- 
अलग लाल तथा पीले दो वर्णो के फूल आते है । इनसे ही रंग भी तैयार होता है । वर्षा ऋतु 
में पद्मावती ने भी इस रग का चोला पहन लिया था 

१२--दूसरा अधिक उल्लिखित रंग नीला है। नोलाम्बर सारी के अनेक उल्लेख 
हैं । बलराम, राधा तथा गोपियों के वस्त्र प्राय: इस रग के बताए गए है-- नील बसन भामिनि 
बनी (२३४८५) अथवा 'उत गिरिधर नीलाम्बर सारी घूंघट ओट निहारें' (२७७०) । सारी की 
किनार प्रायः लाल बताई गई है--लाल ढिगनि की सारी' (१३१२)। ढिगनि का भ्रर्थ किनार 
है । सारो पांच रंगो* की भी रंगी जातो थी--'अ्ंग पचरंग सारि' (१६६१) श्रथवा 'पंचरंग 
सारी बहुत दिवाई (२५२८) । आजकल सतरंगी सारी या इंद्रधनुषी भाँति की सारी रंगने की 
प्रथा चल रही है । जायसी ने सात रंगों का उल्लेख किया हूँ ।१ सूर ने बनमाल का रग प्रवश्य 
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१--आ्राईने श्र०, ए० १८६ 
२--मानस, अ्रयोध्या०, १६५ 'पितु श्रायस भूषन बसन तात तजे रघुबीर | 
बिसमउ हरषु न हृदय कछु पहिरे वल्कल चोर । 
३--प० सं० व्या०, २६१६ “दुहूँ दिसि गेंडुवा श्र गलसुई। कांचे पाठ भरी धुनि रुई ।' 
४--पं० सं० ध्या०, ३८५।४ 'भल पटवन्ह खरबार संवारे' 
| ३२६।१, 'पटुवन्ह चीर भ्रानि सब छोरे!। 
५--प० सं० ध्या०, ३३७।७ हरियर भुम्मि कुसुंभी चोला' । 
६-- िवेतो रक्‍्तस्तथा पीत : कृष्णो हरितसेद च।' 
७--प० सं० व्या०, ३२९।५ सातहेँ रंग जो चित्र चितेरे' ५५३।२ 'सातहुँ रंग सो 
सातहूँ पंवरी' । 


१२ वंस्त्रों के रंग तथा रंगाई 


सतरंगी बताया है जो इंद्रधनुष के समान शोभा देता था--'की बनमाल लाल उर राजहि की 
सुरपति धन चार (२६७६) श्रथव। “इंद्रधनु नहिं बन-दाम बहु सुमन के! (२६७६) । 
१३--श्रनेक रंगों का निर्देश भी कई पदों में है--“चुहि चुहि चूनरि बहुरंगनो' 
(३४४८) या “रंग रंग बहु भाँति के गोपनि पहिराए' (३६६०)। चुंदरी रंगने की कला के संबंध 
में बताया जा चुका है। चुहचुह अथवा डहडहो (३१२६)--'नीलाम्बर श्रोढ़े ही श्राए, श्रति 
डहडहौ नयौ' शब्द चटक रंग के बोधक हैं । इसको आझ्ाज चोखा [सं० चोकज्षा--चोक्ख + क] 
रंग भी कहते हैं । 
कृष्ण के बहुनायकत्व सम्बन्धी पदों में उनके नवरंगी रूप तथा रंग-मय होने का चित्रण 
प्रतेक पदों में है--'झाजु बनौ नवरंग पियारौ अ्रथवा आजु बने नवरंग छबीले (३२६३,२२६४) 
तथा अंग अंग रंग भरि आए हो । (३१७५) । कृष्ण जन्मोत्सव पर नाइन के सम्बन्ध में भी 
कवि ने यही कहा है--“नाइन बोलहु नवरंगी' (६५४८) । 
१४--सारी के अन्य रंगों में लाल या सुरंग! भी उल्लेखनीय है--पहिरे चीर सुरंग 
सारी, सारी सुरंग मिलि' तथा 'सारी सुरंग सुही' (६४२) | गोपियों का उपमान लाल मुनिया 
के भुंड से लेकर श्रत्यन्त सुन्दर चित्र खींचा गया है-- 
“मुख मंडित रोरी रंग, सेंदुर मांग छही 
उर अंचल उड़त न जानि सारी सुरंह सुही 
मनु लाल-मुनयनि पांति पिजरा तोरि चली (६४२)*। 
सारी लाल तथा पीली दोनों रंगी जाती थीं--पीत अ्ररन तन चीर' (२५४३३) “नीलाम्बर पाटंबर 
सारी, सेत पीत चुनरी अ्ररुनाए' (१४०२)। इसी प्रकार कंचुकी, लंहगा तथा ओढ़नी के रंग प्राय: 
लाल तथा नीले ही बताये गये हैं--'नील लंहगा, लाल चोली (३४००) अथवा 'सारी सुरंग 
मिलि, नील लंहगा, सोभ कंचुकि लाल', (३४५४६) । थोड़े ही स्थलों में अंगिया तथा उपरना का 
रंग श्वेत बताया गया है--स्वेत अंगिया झंगः (२४४६) तथा 'पहिरे राती चुनरी, सेत उपरना 
सोहे हो' (४४) । अंगिया का रंग लाल पीला अथवा कुसुंभी भी रंगा जाता था-- राती पीरी अंगिया 
पहिरे, नव तन भूमक सारी' (३४६१), 'कंचुकि कुसुम सुरंग'ः (३४८५), 'नीलाम्बर कंचुकि 
सुरंग तनु! (३४६०) स्त्रियाँ श्रंगिया दो रंगों की भी पहनती थी--श्रंगिया नील मांडनी राती' 
(१६७१), 'लाल चोली नील उड़िया' (१७८६) । भ्रजंता के कुछ चित्रों में कई रंगों की शभ्रथवा 
बुन्दीदार कंचुक चित्रित हैं । कभी पीठ का रंग कत्थई व सामने का लाल हैं। 
१५--क्ृष्ण तथा बलराम के बस्त्रों मे क्रमशः पीले तथा नीले रंगों का भ्रधिकांश रूप से 
उल्लेख है। कृष्ण के परम्परागत पहनावे में पीताम्बर है श्रतः इसके अनेक उल्लेख स्वाभाविक 
है*--'दाऊजी कहि स्यथाम पुकार॒यो । नीलाम्बर कर ऐंचि लियौ हरि, मनु बादर तें चंद 


१--प० सं० छया०, ३२६।५ सुरंग चीर भल सिघल दीपी । 
१८५।७ 'पठुइनि पहिरि सुरंग तन चोला ।' 
२--प० सं० व्या०, १८४६, ७, 'सबे सुरूप पदुमिनी जाती, पान फूल सुंदर सब रातो 
“करहि कुरेर सुरंग रंगोली, औ चौवा चंदन सब गीली ।' 
५६०२, ३, 'बरन बरन सारी पहिराई--रायमुनी पिजर हुति छूटी । 
३--प० सं० ध्या०, ३२६।२ कु दिया और कसनिया रातो! । 
४---तुलसी, मानस; ३२७ 'पियर उपरना कांखासोती 'पीत पुनीत मनोहर धोती ।' 
तु० प्रं०, गीता०, १०३ 'ग्रथित चूनरी पीत पिछौरी' । 
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उजार्‌यौ' (४०७) :पीताम्बर कहूँ भयौ तुम्हारो कीधौं लियो गहा' (३१३४) 
प्रथवा-- भीजैगो पियरो पट, आवत है मेहरा' (३१६५) 


तथा 'पीत बरन लखि, पीत बसन उर, पीत धातु अंग लावे,, (३१६७) । पोत पट का 
उपमान प्रायः तड़ित है--'तड़ित किधां पटपीत' (२६७५) । 
राधा तथा कृष्ण के बस्त्रों में भी नीले तथा पीले रंगों का ही मिलान है--'नील पीत 
दुकल, स्यथामल गौर अंग विकार, गौर स्थाम मिलि नील पीत छबि' (३४५४०) । ले कारी 
कामरी उढ़ाई' (२६०८) कमरी का रंग अवश्य काला बताया गया हैँ । उनकी पाग में जावक 
या सहाउर का रंग लगने का उल्लेख अ्रनेक बार हैं--'सिथिल पाग दस्तार की जावक रंग 
भोने (३१३१) 'लटपटो पाग महाउर पागी' (३२६३) । शिशु कृष्ण को चौतनी का रंग प्रायः 
लाल बताया गया है-- सिर लाल चौतनी' (3०७) । 'पीत झगुलिया' (७४२५, ७५०) के साथ 
एक जगह भगूली चित्र विचित्र (७३४) भी बताई गई है । 
१६--कहीं-कहीं अनेक रंगों के नाम एक साथ दिये गये है--पहिरे बसन अनेक बरन 
तन, नोल, अ्रुन, सित पीत (३४८७) ' ग्रथवा-- नये बसन आाभूषन पहिरत, श्ररुन सेत 
पाटंबर कोरी' (३४२६) पद २४३० में अनेक रंगों के नामों की सूचो-सी मिल जाती हँ-- 
'स्याम-रंग रांची ब्रज नारी। और रंग सब दीन्हें डारी॥ 
कुसुम-रंग गुरुनन पितु माता । हरित रंग भगिनी अ्ररु भ्राता ॥ 
दिना चारि में सब मिटि जैहेँ । स्थाम रंग अ्रजराइल रेहे ॥ 
उज्जवल रंग गोपिका नारी। स्पाम रंग गिरिवर के धारी ॥ 
स्पामहि में सब रंग. बसेरो । प्रगट बताइ देउं कह भेरो ॥ 
ग्रहन सेत सित सुन्दर तारे। पीत रंग पीताम्बर धारे॥ 
नाना रंग स्थाम गुनकारी। सूर स्याम-रंग घोष कुमारी ॥ 
इन पक्तियों में यह संकेत भो हैं कि सफ़ेद तथा काला मूल रंग हैँ तथा काले रंग पर 
दूसरा रंग नहीं चढ़ सकता । सूरसागर में इस प्रकार एक-एक रंग के कई-कई पर्यायवाची शब्द 
भी मिलते हैं जैसे लाल के सूचक सूहा, सूही, लाल, राता,* भ्ररुन, लोहित [भ्र० लञ्नल, सं० रक्त, 
अरुण, लोहित |, सफ़ेद के लिप सित,' उज्जवल, गोर तथा धवल [सं० श्वेत, उज्वलं, गौरं, 
धवलं], काले के लिये कारा, स्यामल, स्याम, कृष्ण [सं० श्यामल, श्याम, काल: क्ृष्ण:] तथा 
पीले के लिये पियरा, पीत [सं० पीत] तथा हरे के लिए हरा तथा हरित [सं० हरितः:] आदि । 
१७- रंगों के वर्ण भी जगह-जगह उपमा या रूपक द्वारा स्पष्ट किये गये हैं। प्रायः 
नीला रंग बादल के वर्ण का बताया गया है--स्याम तनु घन नील मानौ या 'मानौ नव जलद 
पर दामिनी की कला' (२६५१) | पीला वर्ण दामिनि या स्वर्ण सा वर्णित है--'कनक बरन तनु 
पीत पिछौरी' (२१४८) । सफ़ेद रंग का वर्ण चूना, बक-पंक्ति आ्रादि से मिलाया गया हैं-- 





१--प० सं० ध्या०, २२९।६ 'पेमचा डोरिश्रा और बीदरी । स्थाम सेत पियरी हरी | 
१८४।५ बरन बरन पहिरे सब सारी'। 

२--प० सं० व्या०, ५५६।१ 'बिछावन राता' । 

३--प० सं० व्या०, ३३६।६ सेत बिछावन सौर सुपेती' । 


१४ वस्त्रों के रंग तथा र॑गाई 


“हृदय चून रंग! (२४२७) अ्थवा-- नहीं बग पांति वर मोति-माला' (२६७६) । सफ़ेद दांतों व 
प्रधरों और लाल मसूड़ों के उपमान, निम्नलिखित हैं :-- 

'कुंद दसन' (२४०५), 'दाड़िम दसन' (२३६५) 'दसन की दुति तड़ित मानौ' (२४४०) 
प्रथवा अ्धर बिद्रमः (२४४१) । 

१८--इन रंगों के श्रतिरिक्त फाग या होली शीर्षक पदों में जिन वस्तुओं अथवा फूलों 
आ्रादि से रंग बनाये जाते थे उनके नाम भी दिये गये हैं । इन श्रनेक प्रकार के फूलों तथा 
धातुओं से रंग बनाये जाते थे-- 

'हाथनि ले भरि-भरि पिचकारी, नाना रंग सुमन बोरी की' (३४६०) 

या-- बहु बिधि सुमन श्रनेक रंग छवि, उत्तम भाँति धरे! (३४७१) 
तथा--धूरि धातु रंग घट भरे! (३५३२) । 

फूलों के रंगों में टेसू (१४६२) [सं० किशुक] केसरि (३४६७) [सं०केसरम्‌, केशरम्‌] 
कुमकुमा (३४७२) [सं० कुंकुमम|, कुसंभ (३४६८) [सं० कुसुभ ] अथवा कुसुम 
[सं० कुसुम | के रंग विशेष रूप से उल्लेखनीय हँ--टेसू-कुसुम निचोइ के, रंगभीनी ग्वालिनि' 
(२४८०४ ) या 'टेसू कुसुम निचोई के (री) भ्रस केसरि कौ रंग” (३४६२) 'कनस-कलस केसरि भरि 
ल्याई, डारि दियौ हरि पर ढोरी की (३४६०) तथा “कनक कलस कुमकुम भरि लीन्है, कस्तूरी 
तामे घसि घोरी' (३४३६) । 

१६--टेसू [सं० किशुक] अथवा पलाश चैत के महीने में होली के समय में फूलता 
हैं । इसका पीले वर्ख का रंग होली में खेला जाता हैं। इसके फूल एक साथ खिलते हैं तो ऐसा 
लगता हैं मानो वन में आ्रग-सी लग गई है । सूरसागर में टेसू के रंग का उल्लेख है--'द्वादस 
बन रतनारे देखियत चहूँ दिसि टेसू फूले' (१४७२) । जायसी ने भी टेसू फूलने का वर्णन किया 
हैं। आाइने अ्रकबरी में भी केसू या टेसू के संबंध में लिखा गया हैं ।* पलाश के वृक्ष से 
अनेक उपयोगी वस्तुएँ भी बनती हैं जेसे पतली डंडियों से साधारण कत्या, छाल से रस्सी और 
कागज़ तथा पत्ते से दोने । इस वक्ष से गोंद भी प्राप्त होती है । उपनयन-संस्कार में ब्रह्मचारी 
का दंड, यज्ञ-पात्र आदि भी बनते हैँ । पारिपनि ने आषाढ़ या पलाश का उल्लेख किया है जो 
उपनयन में काम आ्राता था |।* सूरसागर में दोने बनने का उल्लेख है--'दोना-पलास के 
(१०८८३) । साहित्य में पलाश से सबंधितर श्रनेक उपमायें व रूपक मिलते हैं । 

२०-दूसरा पौधा केसर का हैं। इससे भी रंग बनाते थे । इसका रंग ललाई 
लिए हुए पीला या सोने के समान होता है | सूरसागर में इसके रंग का वर्ण बताया गया हैं 
--जरद केसर (३४८६) या 'फल गुंजा की भाँति, “जनु दामिनि' (२७७३) | उसको 
केसरियाा रंग कहते है । पद्मावत में भी “कुकुह-बानी' (केसरिया), 'कुसुम फूल' तथा केसर 
:सोनजरद: शब्द मिलते हैं | आ्राईने श्रकबरी से ज़ाफ्रान (केसर/ के लगाने तथा चुनने आदि 





किन 


१--प० सं० ८्या०, ३५३।३ 'भीज मंजीठ ठेसू वन राता! । 
२--श्राईने श्र०, ए० १८३ 
३--ईं डिया एज नोन दु पारिनि, श्रध्या० ३, ए० १३२ 
४--प० सं० ध्या०, २५५।१ 'फिरा श्ररगजा कु कु'ह-बानी” 
३२७। कुसुम फूल जस 
३२६। 'सोन जरद जस केसर” । 
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की उस समय की प्रचलित विधियों का ज्ञान होता हैं ।' इसका पौधा ढलुवाँ जगह पर लगाते 
हैं जो जाड़े में फूलता हैं। प्रत्येक फूल में तीन केसर होते हैं । केसर चुनने का ही काम कठिन 
दोता है । श्रीनगर के पास के गाँव पनपूर में सबसे श्रधिक केसर उगाने का निर्देश श्राईने- 
प्कबरी में हैं । श्राज भी स्पेन, फारस तथा चीन में कंसर होती हैँ किन्तु काश्मीर की सबसे 
प्रच्छी मानी गयी है। केसर का उपयोग वैद्यक शास्त्र में दवा की तरह भी हैँ । इसकी सुगंध 
तथा रंग अत्यन्त चित्ताकर्षक होते हैं श्रत: मीठे पकवानों में भी डालते हूँ । कुमक्रुमा (२५१६) 
रंगों के पाउडर से भरी हुई लाख की गेंद होती थी जो किसी व्यक्ति विशेष की ओर फेंक कर 
मारते थे । शरीर से टकरा कर इसके रंग बिखर जाते थे। होली शीर्षक इन पदों में कुमकुमा 
का उल्लेख श्रनेक बार हुआ हैं । 

फुलेल रंग (३४६०) [सं० पुष्पतेल--फुल्लएल--फूलएल--फुलाएल--फुलेल] का 
उल्लेख भी है-- कनक-कलस कोटिक कर लीन्‍्हे, भरि फुलेल रंग घोरी की | घड़ों में 
सुगन्धित तेल भरकर रंग घोल लेते थे जो फुलेल रग कहलाता था। रंग मजीठी (४११०) 
[सं० मंजिष्ठ ] का निर्देश भी है जो इसकी छाल से बनता है । 

२१--इन फूलों के रंगों के भ्रतिरिक्त शझ्नन्‍्य नाम चोवा (३४६१) चंदन (३५१०) 
[ सं० चंदन ] अगरू (३४६१ ) [सं० अ्गरु-ऊद लकड़ी| अरगजा (३४६१) [सं० अ्रगरु], 
कपूर (३५०५) [सं०कर्पूर:, कर्पर| अबिर (३४७२) [श्र० अ्बीर |, गुलाल (३४५६) [फा० 
गुल्लाल] तथा बंदन (३४८५) [स० बंदनीया] झ्ादि प्रायः सभी एक साथ होली शीर्षक पदों 
में मिल जाते हैं -- 

'चोवा चंदन श्रगरु अरगजा, छिरकतिं नगर गली (३४६१) 

'चोवा चंदन अबिर कुमकुमा, छिरकत भरि पिचकारी' (३४७२) 
ग्रथवा--'पिय प्यारी खेलें जमुन-तीर । भरि केसर कुमकुम अरु अबीर । (३४७४) 

'घसि मृग मद चंदन अ्ररु गुलाल । रंगभीने अरगज वस्त्र माल । 

तथा---चोवा चंदन अगरु कुमकुमा सोहे माठ भरे । (३५१५) । 

२२--चंदन, अगरु तथा कपूर वृक्षों से प्राप्त होता हैं। आईने अकबरी में इनके बारे 
में लिखा गया है । भ्रबुल॒फ़जल ने सदल (चंदन) के संबंध में लिखा हैं कि यह चीन से 
भारत में लाया गया था | यह लाल, सफेद व पीला तीन रंग का होता हैं । आजकल दक्षिण 
भारत में कुर्ग, हैदराबाद, करनाटक तथा नीलगिरि पर अधिक होता है । मलयगिरि का चंदन 
विशेष रूप से प्रसिद्ध है--'मलय चंदन लेप कीन्हें (२४५४६) । चंदन से इत्र; तेल तथा जलाने 
की धूप बनाते हैं तथा इसकी लकड़ी से भी अनेक वस्तुएँ बनती हैं । चंदन अपनी सुगन्धि के 
लिये विशेष रूप से प्रसिद्ध है तथा शीतल होने के कारण लोग पानी में घिस कर शरीर पर 


. १--आ्राईने झऋ०, पृ० १७६ 
श्राईने श्र० प० १६२--एक सेर केसर का मुल्य बारह से बाइस रुपये तक 

तथा कमंदी केसर का एक रुपये से तोन मोहर तक था । काइमीरी केसर श्राठ से 
बारह रुपये तक मिलती थो। 

२--आ्राईने श्र०, ए० १७३--चंदन का प्रति सन सूल्य बत्तीस से पतीस रुपये तक था 
( एृ० १६२ )। 

३--प० सं० ध्या०, “चंदन बिरिस्न सुहाई छांहा” ५५३।४, चंदन चरचि लाव नित 
बना. २३६४ 


१६ वस्त्रों के रंग तथा रंगाई 


लगाते थे । इसकी सुगंधि तथा शीतलता के कारण वृक्ष पर सांपों के लिपटे रहने का उल्लेख 
साहित्य में बहुत भ्राया हे । 

ग्राईने अ्रकबरी में श्रगरु के बारे में बताया गया है तथा उसके भेद भी दिये गये हें! । 
यह एक वृक्ष की जड़ ऊद (अ्रगरु) होती हैं । इसको गुजरात से लाने तथा उस समय चंपानेर 
में पैदा होने का जिक्र भी है। इसकी सुगन्धि के कारण लोग इसे जलाते थे, और बदन मे 
लगाते थे तथा खाने के काम भी झाता था । ञ्राजकल अगर के वक्ष अधिकतर श्रांसाम, बंगाल, 
खसिया तथा मतंबान की पहाड़ियों तथा भूटात में पाये जाते हैं। सिलहट में अगरु का इत्र 
बनता है और मद्रास तथा बंबई मे ग्रगरबत्तो । 

२३--तीसरा वृक्ष कपूर का है जो आईने भ्रकबरी में हिन्द महासागर तथा चीन का 
बताया गया है" । लकड़ी के अन्दर कपूर नामक की डली के समान व बाहर गोद की तरह 
दिखायी देता हैं । साफ़ करने से ही इसका रंग सफ़ेद हो जाता हैं । कपूर के अनेक भेद तथा 
बनाने की विधि भी दी गई है। यूनान में क१र को ठंडा व हिन्दुस्तान में गर्म मानते हैं। भीमसेनी 
कपूर का उल्लेख भी हे। ग्राजकल कई वृज्ञा से कपूर निकाज़ते हैं जो अधिकतर दारचीती 
किस्म के है । प्रधान वक्त दारचीनी और कपूरी देहरादुन व नोलगिरि पर मिलते हैं । कलकत्त 
तथा सहारनप्र के कपनी बाग़ों में भी कुछ वृक्ष है। दारचीनी जीलानी ( जिमका पत्ता 
तेजपात व छाल दालचीनी कहलाती हैँ ) से भी कपूर बनता है। यह दक्षिणी भारत, लका 
तथा बरमा में अधिक होता हैँ। सुमात्रा तथा बोनियों में बरास वृक्ष से कपूर बनाते हैं । चीन 
व जापान में भी कपूर बनाया जाता हैँ | कपूर को सुगधि भी अच्छी होती है । आईने अकबरी 
में चोवा बनाने की विधि भी दी गई हैं/ | यह भ्रगर की लकड़ी से बनाते हैं । एक सेर अगर 
से दो से पन्द्रह तोले तक चोवा निकल श्राता हैँ । श्ररगजा भी मेद, चोवा, बनफ़शा, गेहला, 
गुलाब, चंदन तथा कप्र झादि के मिश्रण से बना सुगंधित द्रव्य है। आईने भ्रकबरी में इसके 
बनाने की विधि वरणित है तथा गरमी में शरीर मे लगाने का उल्लेख है” । चदन बंदन गुलाल 
ग्रादि के सूखे चरे से अथवा इन सभी सुगंधित पदार्थों का रंग में मिला कर होली खेलने 
का ही बराबर सूरसागर में वर्णन है । एक तो इनमें से कुछ द्रव्य शीतल होते है दूसरे सुगंधित 
होने के कारण मनहर ज्ञात होते होंगे-- 

“मृगमद साख जवादि कुमकुमा केसरि मिले मिले मथि घोरी' ( ३४८६ ) 

चंदन कपूर चूर फैंटनि भराइ री' (३५०५) 

कनक कलस कुमकुम भरि लीन्हों, कस्तूरी तामें घस्ति घोरी' (३५२६) 

“नव केसरि झरगजा घोरि' (३४६०७) 

कुमकुम चंदन अरगज घोरे (३५१६) । 

२४--उपयु कक्‍त पंक्तियों में उल्लखित सगमद (३४५९,३४२६) [सं० मृगमद] तथा 
साख जवादि (३४८६) मृग तथा गंधबिलाव नामक पशुझ्रों से प्राप्त सुगंधित द्रव्य है। मृगमद 
या कप्तुरी (फा० मुश्क) मृग की नाभि से प्राप्त होता है। आ्ाईने भ्रकबरी में सुगन्धियों की 


अिनिननाजतानिओओ, 


१--आाईने आर०, पृ० १७१ 

२-- 9 9 ९० र६८ 

३--प० सं० व्या०, ३३६।४ “कपूरभिवसेना । 
४--पआाईने श्र०, ए० १७३ 


वेस्त्राभूषणों के नाम १७ 


सूची में कस्तूरी तथा शाख या जबाद का विस्तृत वर्गन है । हिन्दी में इसी को जवादि कहते 
हैं। यह द्रव्य गंधबिलाव या मुश्कबिलाव नामक नेवले के समान पशु से प्राप्त होता हैं । 
सुमात्रा से इसके लाने का उल्लेख भी है। यह अफ्रीका में भी होता है। इसी प्रकार की तीसरी 
वस्तु बंदन (३३१६,३४८५( [सं० वदनीया] भी है । इसे गोरोचन भी कहते हैं जो गाय से 
प्राप्त होता है" तथा इसका वर्ण पीला होता है । होली शीर्षक अनेक पदों में वंदन की चर्चा 
है--'कोउ बंदन मांडति' (३५१६) बूका बंदन सांति' (३४२५) तथा “चंदन बंदन ऊपर सीचें' 
(३५१४) । इसी को संभवतः हरिताल कहते है जिससे पीला रग बनाया जाता था । 

२५--इनके अतिरिक्त होली में अबीर (३५१०) [श्र०] तथा गुलाल (३४५६) 
[फा० गुल्लाल] डालने की अभी तक प्रथा है । अ्रबीर तो अबरक के चूर्ण से बनता हैँ तथा 
गुलाल भी लाल रंग का चूरा सा होता है । अश्रबीर के रंग भी बताये गये हैं-- बूका सुरंग श्रबी र 
उड़ावत' (३४८८) तथा 'बरन पचासक अबिर संवारे' (३५१०) | रोरी “चंदन बंदन रोरी, 
केसरि मृगमद घोरी (२५३५) [ सं० रोचनी ] भी लाल रंग का चूर्य होता है | होली के 
ग्रवसर के अतिरिक्त क्ृष्णु-जन्मोत्सव पर भी कवि ने यह चित्र खीचा हें --चोवा चंदन श्रबिर 
गलिनि छिरकावन रे! (६४६) । सूरसागर में होली के इन नेसगिक रंगों मे लाल तथा पीले 
रंग विशेष रूप से मिलते है--'पीत अरुन रंग नाए सिर ते! (३५१०) 

प्रथवा---'उन पटपीत किये रंगराते, इन कंचुकी पीत रंग बोरी (३४८६) 

'सौंघें भरुयो कमोर, लाल रंग होरी (३४८४) 

“कुसुम-बरन रग घोरि' (२४६८) । 

केसर तथा किशुक के रंग बनाने के कारण उनके वर्ण भी लाल तथा पीले होना 
उचित ही हैं । 

२६--रंग में भीगने का भाव भी अनेक प्रकार के शब्दों में प्रकट किया गया है-- 

खेलत है श्रति रसमसे रंगभीने हो' (३४८१) 

“रग्भीजी ग्वालिनि! (३४८५) “रंगरांची ग्वालिनि' (३४८५) 

“अति लोहित दृग रंगमेँगे खेलत बने, दोउ रंगभीने' (३५१३) ' 'भीने रंग कौन के 
हो लाल' (३१७०) स्याम-रंग-रसपागी' (२५२७) तथा “उन पट-पीत किये रंगरातेरें इन 
कंचुकी पीत रंग बोरी (२४८६) । इन पंक्तियों द्वारा सूर के भाषा पाणिडत्य की और स्वत: 
ध्यान चला जाता है । 

सूरसागर से स्त्री पुरुषों के तत्कालीन प्रादेशिक प्रिय रंग लाल, नीला तथा पीले ज्ञात 
होते हैं । यह रंग उस समय सरलता से तैयार हो जाते थे। काले, हरे तथा सफ़ेद का उल्लेख 
बहुत कम स्थलों में है। मिश्रित रंगों जैसे बेगनी तथा रंगों के हल्के वर्ण जैसे श्रासमानी, गुलाबी, 
धानी श्रादि नाम भी नहीं मिलते हूँ । उत्तर से दक्षिण तक गावों में आज भी नीले तथा लाल 
रंग के परिधान भ्रधिक दिखाई देते है । कुमायू प्रदेश में ग्रवश्य पहाड़ी स्त्रियाँ अधिकतरका ले 
लंहगे पहने दिखलाई पड़ती हैं। यों ये चटक रंग लोगों को अ्रधिक अच्छे लगते है किन्तु गांवों 
में इनके अधिक पहनने का कारण यह भी हैँ कि इन रंगों में मेल नहीं उभरता हैं। पुरुषों ने 


१--श्राईने श्र०, ए० १६२---१७० अबुलफ़जुल ने एक तोला कस्तूरो का मूल्य एक 
से साढ़े चार रुपए तक बताया है । 

२--तु० ग्रँं०, गीता १२, 'वीथिन्ह कु कुम कींच, श्ररगजा, अ्रगर, श्रबीर उड़ाई! । 

३--प० सं० ढठी०, ४२९।१ “भयेउ रंग राता! । 


श्प श्रोढ़ने तथा बिछाने के वस्त्र 


रंगीन धोती पहनना छोड़ दिया है। विवाह के अवसर पर अवश्य प्रायः: वर को पीली घोती 
पहननी पड़ती है । 


४-भ्ोढ़ने तथा बिट्ठाने के वसच््र 


२७--सूरसागर में ओढ़ने तथा बिछाने के काम में आने वाले थोड़े से शब्द मिल जाते 
हैं । इनमें से सर्वप्रथम उल्लेखनीय शब्द कामरि, कमरी या कांवरि (१०७१,१०८५,४४३३) 
[सं० कम्बल: कम्बली-कामरी-कांवरि | है । कृष्ण के परिधानों में कमरी का विशेष स्थान हैं । 
गोचा रण-प्रसंग में कृष्ण के कंधे पर पड़ी कामरि का अनेक बार वर्णन हुआ है--'सोई हरि कॉधघे 
कामरि, काछ किए, नाँगे पाइनि, गाइनि टहल करें (१०७१) अ्रथवा 'सूरदास काँधे कामरिया 
भ्रोर लकुटिया कर कौ (२१३२) तथा 'हाथ लकुट कामरि काँधे पर' (४२६६) । कृष्ण के 
साथी ग्वाल बाल भी बन जाते समय अपनी-भ्रपनी कमरी ले जाना नहीं भूलते-- 
“वाल मंडलीं में बेठे मोहन बट की छाँह, दुपहर बेरिया सखानि संग लीने' 
एक दूध, फल, एक भगगरि चत्रेना लेत, निज निज कामरी के श्रासननि कीने ।((१०८५ 
कामरी का रंग प्रायः काला बताया गया है-- 
'कान्ह काँधे कामरिया कारी, लकुट लिये कर घेरे हो' (१०७०) 
प्रथवा--तुम कमरी के श्रोढ़नहारे, पार्टंबर नहिं छाजत । 
सूर स्थाम कारे तन ऊपर, कारी कामरि भ्राजत ।' (२१३५)। 
काली कमरी से संबंधित मुहावरों का भी श्रनेक पदों में प्रयोग किया गया है-- 
'सूरदास कारी कमरी पै चढ़त न दूजो रंग” (३३२) 
प्रथवा--धोये रंग जात नहिं कंसेहँ ज्यों कारी कमरी (४१४४) । 
बल्लभ संप्रदाय में कमरी ईश्वर की शक्ति-स्वरूपा विद्या माया की प्रतीक मानी गई 
है । सूरसागर में भी कई स्थलों में इसका संकेत मिलता है। इस दृष्टि से पद (२१३३) बहुत 
महत्वपर्ण है-- 
'यह कमरी कमरी करि जानति । 
जाके जितनी बुद्धि हृदय में, सो तितनो अनुमानति ॥ 
या कमरी के एक रोम पर, वारों चीर पटंबर । 
सो कमरी तुम निंदति गोपी, जो तिहुँ लोक श्रडंबर ॥ 
कमरी के बल श्रसुर संहारे, कमरिहिं तें सब भोग । 
जाति पाँति कमरी सब मेरी, सूर सबे यह जोग।॥॥।* 
एक श्रौर पद (२१३४) भी ध्यान देने योग्य है--धनि धनि कामरी मोहन स्थाम की ।' 
कंबल शब्द वेदिककालीन है तथा बहुत समय तक ऊनी बस्त्रों के साधारण भश्रर्थ में श्राता 
रहा था। तुलसी तथा जायसी ने भी कंबल का उल्लेख किया हैँ । आजकल जनपदी बोलो 
में कंबर या 'कम्मर' कहते हैं | सूरसागर में भी कंबर शब्द कहीं-कहीं प्रयुक्त किया गया है-- 
दीजे कानन्‍्ह कांधे को कंबर' (२६०६) । 
१--प्रा० भा० बे०, ए० १०, श्रथवें० (१४॥२।६६) 
२--तुलसी, मानस, बाल० ३२६--कम्बल बसन विचित्र पटोरे | 
प० सं० व्या०, १२६।६ “कसे श्रोढ़ब कांवरि कंथा' । 


वस्त्राभूषणों के नाम श्ह 


र८--#ष्ण के जन्मोत्सव पर चादर :परि० ७: [फा० चादर ] दान देने का उल्लेख 
है--क।हू कौ चादर दई हो काहूँ दीनी खोर' | बोली में 'चादरा' या 'चहर' कहते हैं । 
यह शब्द प्रायः श्रोढ़ने तथा बिछाने दोनों प्रकार के वस्त्रों का बोधक हैं । श्रोढ़ने वाली चादर 
को लंबाई चोडाई शाल से ग्रधिक होती है । शाल बेहतर क़िस्म के गर्म कपड़े का तथा प्रायः 
कढ़ा हुआ होता है । दो पर्त की चादर को दोहर कठते हैं । यहाँ श्रोढ़ने वाली चादर की श्रोर 
संकेत ज्ञात होता है । 

कुछ पदों में गूदरि (१६६) का उल्लेख है--'पाटम्बर अम्बर तजि गूदरि पहिराऊँ । 
फटे पुराने वस्त्रों से श्रोढ़ने या बिछाने का जो वस्त्र बनाते हैं उसे गूदरि' या गूदड़ी कहते हैं । 
पुराने कपड़ों तथा कपड़ों की कतरन झ्रादि को गूदड़ कहते हैं। कवि ने चीर पुरातन (४३११) 
द्वारा इस भाव को स्पष्ट किया है-- पहिरि मेंखला चीर पुरातन, फिरि फिरि फेरि सियाए।' 
(४२११) । ऊपर की पंक्ति में पाटम्बर-अंबर छोड़ कर 'गूदरि' धारण करने से यही प्रर्थ स्पष्ट 
होता है । भ्रमरगीत के योग संबंधी पदों में गृदरि तथा कथा (४४२३)का उल्लेख अनेक बार 
किया गया हैं । योग के अन्य उपकरणों में इनका भी स्थान है । यह दोनों पुराने वस्त्रों से बनाये 
गये साधारण वस्त्र हैं, अतः सांसारिक सुखों की ओर से विमुख योगी तथा योगिनियों के लिये 
इनका उपयोग उर््रित ही हैं किन्तु भला राधा तथा गोपियाँ कंपे धारण कर सकती हैं-- 

'सिंगो सेल्ही भसम5रू कथा, कहि अलि काके गरे परेगौ' (४३२७) 
प्रथवा--कंचुकि भीनि कीनि पट सारी चंदन सरस सुछंद 

भ्रब कंथा एक अ्रति गुदरी क्‍यों उपजी मति मंद! (४४२२) 

उनकी विरह-व्यथा ही स्वतः योग है-- 

“बिरह भसम चढ़ाइ बेठीं, सहज कंथा चीर 

हृदय सिंगी टेर मुरली नेन खप्पर हाथ :४३१२:। 

जायसी ने भी रत्नसेन के योगी रूप में कथा का उल्लेख किया हैं । आ्राजकल भी स्त्रियाँ 
घर में ही पुरानी धोतियों की कई प्तें मिलाकर कथरी बनाती हैं जो प्रायः बिस्तर पर दरी के 
समान बिछाने के काम आती है। वे डोरे डाल कर उसमें फूल पत्तियाँ आदि बनाकर 
प्राकषक रूप देने का यत्न करती हैं । साधु सनन्‍्यासी ग्रादि कथरी झ्रोढ़ते भी हैं । सूरसागर में 
्रोढ़ने या पहनने के उल्लेख ही हैं । पुराने वस्त्र के लिये सूरसागर में जीरन :३४१: [सं० 
जीर्ण ] भ्रथवा पुरातन (४२३११) शब्द कई स्थलों में मिलते हैं--“जीरन पट कुपीन तन धारि'। 
जायसी ने इसी के लिये चिरकुट शब्द प्रयुक्त किया हैँ [चिरकुट: प्रवधी:, सं० चीर--कुट् 
(काटना, छेदना) | । सूरदास जी ने चुरकुट (१४७०) शब्द चूर-चूर करने के भ्रर्थ में प्रयुक्त किया 
है | इन्द्र गोवद्ध न के संबंध में अ्रपना क्रोध प्रकट करते हँ--बज्र-घातनि करों चुरकुट देऊँ 
धरनि मिलाइ । (१४७०) । 

२६--साधु योगी आदि सगच्स (४१२३, ४१५६ ) [सं० मृगचर्म] या त्वचामग 
(४३०८) भी काम में लाते थे । गोपियाँ उद्धव की योग शिक्षा से अत्यन्त चिन्तित थीं--'बचन 
दुसह लागत भलि तेरे ज्यों पजरे पर लौन, सूगी, मुद्रा, भस्म, त्वचामृग श्ररु ग्रवधारन 
पौन' (४३०८) श्रथवा "मुद्रा भस्म विषान त्वचामृग ब्रज जुवतिन नहिं भाए! (४१२१) । 
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१--प० सं० टी०, १२६।५ कथा पहिरि डंड कर गहा ।' 
२७६।७ 'काढृहु कथा चिरकुट लावा। पहिरहु राता दगल सोहावा ।? 
२--प० सं० ठी०, २७६।७ 'काढृहु कथा चिरकुद लावा! 





२० भ्रोढ़ने तथा बिछाने के वस्त्र 


मगचर्म का पर्यायवाची शब्द मगछलाला (४१५६) भी मिलता है--ऊधो कहे सू गी 
भ्ररु सेली, केती भस्म जनाऊं' सोलह सहस सु दरी काजें मृगछाला कहूँ पाऊ । (४१५६) तथा 
“घरि आसन मृगछाल' (४३५६) । 

शिव-संबंधी पदों में भी म॒ग-चर्म का उल्लेख हँ-- 

“उमा कौं छाँडि, अरु डारि मृगचर्म कौं, जाइक निकट रहे रुद्र जोई (४३७) । 

वैदिक काल से ही चमड़े व खालों का उपयोग बिछाने तथा झ्रोढ़ने के लिए होता आया 
है । म॒गचर्म पवित्र माना जाता था ग्रौर यज्ञादि के अवसर पर विशेष रूप से उपयोग में आ्राता 
था । साधु तथा योगी मृगचर्म ओढ़ते भी थे। श्राज भी मृगचर्म पवित्र माना जाता है तथा 
धाभिक कृत्यों मे विशेष रूप से काम में आता है । मानस में तो मृगचर्म संबंधी प्रसंग महत्वपूर्ण 
हैं ही । रत्नसेन के योगी रूप में जायसी ने बघछाला का उल्लेख किया हैं । 

३०--चटाई के समान बिछाने की वस्तुओं मे कुसासन (३४१) [सं० कुशासन] तथा 
कुस-साथ री" (५६५) [सं० कुश ] भी उल्लेखनीय शब्द है-- 

'कुस-आसन दे तिनहि बिठायौ (३४१) 
आअथवा-- नातौ मानि सगर सागर सों कुस-साथरी परयौ' (५६६) 
अथवा, 'कुस-साथरी बेठि इक झासन बासर तीनि बिताए' (५६५) । 

कुस [सं० कुश | एक प्रकार की भरंडदार घास होती हैं । इसकी लम्बी तथा पतली 
पत्तियों से हो आसन बनाये जाते हैं । इसकी एक दूसरी क्रिस्म दाभ [सं० दर्भ[ कहलाती है 
जिससे पितरों का तर्पण करते हैं । हाथ में कुश लेकर स्नान करने का उल्लेख सूरसागर में 
भी हे-- 

'साकपत्र ले सबे ग्रघाए नहात भजे कुस डारी' (१२२)। 

विवाह-सस्कार में कन्यादान भी कुशोदक से लेते है । इसका उल्लेख तुलसीदास ने 
किया है । कुश का आसन मृगचर्म के समान ही पवित्र माना जाता था तथा यज्ञादि के भ्रवसर 
पर बिछाते थे। पारिनि की श्रष्टाध्यायी में भी यज्ञ के उपकरणों में कुश घास का उल्लेख है 
तथा पवित्र बताई गई है? । 

श्रातिथ्य सत्कार में सदैव ही सर्वप्रथम अधोसन, अरघासन [ सं० श्रघर्यासन ] देने 
की प्रथा रही है । सूरसागर में कई स्थलों में इसका उल्लेख किया गया है, विशेषकर किसी मुनि 
पंडित आ्रादि के श्रागमन पर-. 

महर भवन रिपिराज गए 





१--मानस, भ्ररएणय० २७ 'सीता परम रुचिर झग देखा | श्रंग-अंग सुमनोहर वेषा । 
सुनहु देव रघु बीर कृपाला । एहि म्ूग करि श्रति सुंदरछाला । सत्यसंध प्रभु॒बधि 
करि एही । श्रानहू चर्म कहृति वंदेही | तब रघुपति जानत सब कारन । उठे 
हरषि सुर काज़ु संवारन ।! 
प० सं० ठी०, १२६।५, ६ “कर उदपान काँध बघ छाला! । 

२--तु० ग्रं, गीता०, ए० ३६० 'कुस-साथरी देखि रघुपति की हेतु श्रपनपो जानो! । 

३--तु० ग्रं० जानकी०, १६१ अगिनि थापि मिथिलेस कुसोदक लीन्हेठ, कन्यादान 
विधान सकलप कीन्‍्हेउ' । 

४--४ डिया एज नोन दु पारिनि, अ्रध्याय ६, पएृ० ३७१ 


वस्त्राभूषणों के नाम २१ 


चरन धोइ चरनोदक लीन्हौ, भ्ररघासन करि हेत गए । (७०३) 
भ्रथवा-- ता गह रिपि अगिरा सिधाए 

अ्र्घासन दे तिनि बेठाए। (४१६) । 

इस प्रथा पर तुलसीदास जी के काब्य से भी प्रकाश पड़ता है! । जायसी ने कहीं-कहीं 
आसन या सिंहासन के लिए पाट शब्द प्रयुक्त किया है ।* 


५--स्त्रियों का पहनावा 


३१--राधा और गोपियों के वस्त्राभररों के वर्णन संबंधी अंशों द्वारा उस समय के 
पहनावे का पता चलता है । यह पहनावा प्रमुख रूप से पश्चिमी उत्तर प्रदेश को ग्रामीण स्त्रियों 
का था। कस्त्रों के संबंध में विशेष रूप से दशमस्कन्ध पूर्वाद्ध के रासपंचाध्यायी, जलक्रीड़ा, पन- 
घट-लीला, दान-लीला, रूप-वर्णन, मान-लीला, भूलन, बसंत-लोला शीर्षक अ्रंशों मे विशेष 
उल्लेख भिलते हैँ । इसमे तोन बस्त्र प्रमुख थे--श्रोढ़नी, कंचुकी, तथा लहगा । भ्रमर-गीत के 
पदों में गोपियाँ 'कंथा' न पहनने का उल्लेब्न करती है (४३१२) क्योकि यह तपस्विनियाँ पहनती 
थी । कुछ पदों (१६६१,२०६३) में एक साथ श्रनेक वस्त्राभूषणों के नाम मिलते है । ओढ़नी 
(७३४) और उद़निया (१३१०) लंहगे के साथ सिर पर ओढ़ी जाती थी | कृष्ण के पहनावे 
में भी ओढनी का वर्रान है--'लाल ढिगनि की सारी ताकौं, पीत उढ़निया कीनी' (१३१२) 
भ्रथवा पीत उढ़नियाँ कहाँ बिसारो' (१३११)। झाजकल भी सिर पर श्रोढने के वस्त्र को 
ओढ़नी कहते है । यह पांच हाथ लम्बी तथा तीन हाथ चोड़ी होती है । यह शब्द ओढन' से 
संबंधित है--[सं० उपवेष्ठन, प्रा० आवेडयन |? चुनरी (४४) तथा चूनरि (परि० ११२) का 
उल्लेख अनेक पदों में किया गया है-- चुहचुह चुनरि बहुरंगनो' (३४४०) भ्रयवा “नयौ पितांबर, 
नई चूनरी, नई नई बूंदनि भीजति गारी' (१३०३)। विनय शीर्षक पदों में माया संबंधी एक पद में 
'राती चूनरी (४४) का निर्देश है । चुंदरी मे एक विशेष प्रकार की रंगाई होती थी । राजस्थान, 
गुजरात, पंजाब तथा विशेष रूप से साँगानेर मे श्राजकल भो ऐसी रंगाई होती है । इसमे कपड़ा 
बाँध-बाँध कर रंगा जाता है श्रतएव इसे बॉधन्‌ को रंगाई भी कहते हैँ | अन्य-अन्य भाँत की 
चुनरी जयपुर में 'भाँत-भतृल्या कहलाती हैँ तथा मेरठ में भाँत-भंतीली । इसके लिए संस्कृत 
शब्द 'भक्ति' था। इंद्रधनुष की भाँत की चूनरी भी बनती है। चूनरी हल्के व बारीक सूत की 
बनती है । हर्षचरित में इसी के लिए “पुलक-बंध' तथा भक्ति” शब्द आए हैं । बाँधन्‌ की रंगाई 
का यह उल्लेख प्राचीनतम है ।४ एक अन्य प्राचीन शब्द 'फुट्क' भी संभवत: इसी छपाई का बोधक 
१--मानस, बाल०, ३१६ “अरघु देद आसन बेठाए! । 
२--प० सं० टी०, ५५६ 'तहाँ पाट राखा सुलतानी” । 
३--&० जी०, प्र० ११, श्रध्या० २--हेमचंद्र ने श्रोढ़ना के लिये देशी नाम-माला 
(१।१५५) में ओडढरण' शब्द लिखा है। 
४--हिं० अनु०, श्राशिवन मार्गशी्ष २००७ अं० ३--हिन्दी के सिलाई संबंधी शब्द 
आऔर उनको व्युत्पत्ति । 
५--हषे० सां० अ्र०, ए० २३, ७३-७४ “बहुविधभक्तिनिर्माणचतुरपुराणपौरपुरा 
न्ध्रिवध्यमानेबंद्ध इच' 
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था ।* जायसी ने गुजरात के छपे वस्त्रों का परिचय दिया है ।* लंहगे के साथ श्रोढ़ने के श्रन्य 
वस्त्रों में दुपटि (परि० ७) [सं० द्वि +पटः] और उपरेना (४४, १६१८) शब्द भी मिलते 
है । उपरेैना स्त्री-पुरुष दोनों के ब्त्रों में प्रयुक्त हुआ है । चीर-हरन-लोला में गोपियों के उपरना 
धीनने का वर्णन किया गया है--'लिए उपरना छीनि सबनि के, जहाँ तहाँ कुजनि अ्ररुकाए' 
(२१३०) ॥। माया संबंधी पद (४४) में 'पहिरे राती चूनरी, सेत उपरना सोहै (हो)' मिलता है । 
इस पद में उपरना चूदरी के ऊपर श्रोढ़ने का वस्त्र बताया गया हूँ। उपरना (उपरि। 
आवररण) श्राज भी चू दरी या ओढ़नी के ऊपर श्रोढ़ते हैं । यह च्‌दरी से बड़ा होता है--पाँच 
हाथ चौड़ा तथा छः हाथ लम्बा ।* दुपटिया बढ़िया कपड़े की श्रोढ़नी होती है ।* 
३२--घांगरी ( [सं० घर्घरा, धर्षरी, धर्षरिका] अ्रथवा घाघरी शब्द सूरसागर में 
कम मिलता हैं। यह अ्रधिक घेर का लँहगा होता हैं । इसमें चौबीस से तीस तक पाट होते 
हैं । छोटी तथा क्वाँरी लड़कियाँ घघरिया पहनतो हैं ।* लँहगा (४४,३४५०) । [सं० लंक + 
श्रंगा | सूरसागर के अनेक पदों में मिलता हैं --'नील लंहगा, लाल चोलो' (३४५०) अ्रथवा 'दच्छिन 
चीर तिपाइ कौ लेहगा, पहिर विविध पट मोलनि महंगा ।” (३५१६) ।* लहगे के चार भाग 
होते हैं--'नेफा, घेर, संजाप या गोट तथा लामन अथवा गोट को रंगीन पट्टी ।” नेफे के खुले 
भाग को 'नीबिया' कहते है । धोती के सामने की चुन्नट को भी नीबी कहते हैं , सूर ने 
उसी श्रर्थ में 'नीबी' शब्द प्रयुक्त किया है। राबा के शोभा वर्णन में चाल, गज श्द्ध ला 
नूपुर, नीबि नव-रुचि ढाल' (३०६०) अथवा नोबों ललित गही जदुराई (१३००) ॥। श्रार्य 
सत्री-पुरुष 'नोवि' नामक तहमतनुमा वस्त्र भो पहनते थे | नोवि की व्युत्पत्ति “नि >नीचे और 
“धो ८ ढकना से की गयी है | डा० सरकार तामिल शब्द “नई “बुनना से करते हैं और उसे 
' चौड़ा बुना हुभ्रा कितारा मानते हैं ।5५ जायसी ने 'फुंदिया' शब्द संभवतः फुंदनेदार नीवीबन्ध 
के लिए प्रयक्त किया है ।* बालिका राधा के बस्त्रों में फरिया (१३२२,१३२६,१ २६०) शब्द 
ही अधिकतर मिलता है--जपुमति राधा कुँवरि सँवारति -- सारी चीरि नई फरिया ले, अपने 
हाथ बनाई ।' (१३२२) तथा तिल चांवरी गोद करि दीन्हीं फरिया दई फारि नव सारी 
(१३२६)। छोटी लड़कियों के लँहगे को श्रब भी फरिया कहते है । तहसील अतरोली, श्रनू शहर, 
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१--प्रा० भा० बे०, पृ० ६६--ुट्टक' :दिव्यावदान प्ृ० (३१६) शब्द संभवतः 
चुदरी अथवा छींट के श्रथ में श्राया है तथा पुष्पपट्ट' (ललित-बिस्तर प्‌ ० 
१४१) फूलदार बस्तर के अथ्थ में । 

२--प० सं० ठी०, ३२६।२ छाएल पंडुआए गुजराती का उल्लेख जायसी ने भो 
क्या है । 

३--३%० जी० प्र० ११, श्र० २ 

४ )॥ 99 १9 

५--क्ृ० जी० प्र० ११ अ्रध्याय २, 'घग्घर' हेमचंद्र देशी नाम-साला २।१०७ 

६--अ्रशरफ़ के अनुसार दक्षिण के देवगीर तथा महादवनगरी श्रच्छे कपड़े के 
लिये प्रसिद्ध थे। श्रच्छे प्रकार की मलमल के पूरे टुकड़े का मूल्य १०० ठांक 
तक था । 

७--#० जी, प्र० ११ श्रध्याय २ 

८घ--प्रा० भा० बे०, ए० १७, १८ 

९--प० सं० दी०, ३२९६।२ 'फुदिया और कसनिश्ना राती' । 
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प्रिकंदराराऊ तथा कासगंज में यह शब्द लँहगे के भ्रर्थ में बोला जाता हैँ किन्तु तहसील इगलास, 
कोल, हाथरस, तथा सादाबाद में ओढ़नो के अर्थ में ।! पद्मावत में फरिय्रा के लिये फारी शब्द 
भ्राया है ।* 

३३ -स्त्रियों का तीसरा वस्त्र चोली (२१७२) [सं० चोली] अंगिया' (३४४६) 
[सं० अंगिका] श्रथवा कंचुकी (१३६२) [सं० कंचुक:, कंचुली, कचुलिका] था । "नील लेंहगा, 
लाल चोलो', (३४५०), अंगिया नील' (१६७१) 'कसनि कंचुकि बंद” (३०६८) आदि वर्णन 
श्रनेक पदों में मिलेंगे | चोलो में प्रायः अंगिया के समान बंद नहीं होते है । दोनों झ्ोर से बढ़े 
कपड़े को खींचकर बाँध लेते हैं श्रथवा डोरी डालो जाती हैं । अ्गिया में चार बंद होते हैं और 
पेट व पीठ खुली रहती है । 'सूरसागर' में भी बंद या तनी का उल्लेख है--'कसनि कंचुकी 
बंद (३२ ६८) 'तनी चोली की तोरी? (३४८८) । अगिया की सजावट भी बताई गई है जैसे 'कठाव 
की अंगिया' (२१५४८) तथा 'बहु नग जरे जराऊ अंगिया' (२०६३) । कुछ स्थलों में इसके 
अ्रलग-अलग भागों के नाम भी मिलते हैं--अंगिया नील मांडनी रातो” (१६७१) श्रथवा नील 
कंचुकी मांडनि लाल” (१७६८) । अंगिया के सामने टके हुए तिकाने साज को [सं० मंडन- 
सजावट] मांडनी या लहर .कहते हैं ।अंतरोटा ग्रवलोकि क॑, असुर महामद माते (हो)' (४४) 
में अंतरीटा शब्द आया है। अंतरौटा [सं० अंतरपट | भंगिया के सामने नोचे किनारे पर 
लटकती पद्टी होती हैं । यह इस तरह जोड़ते हैं कि पेट ढक जाता है। इसका नोचे का भाग 
नाभि तक लटकता रहता है। इसे 'घाट' भी कहते हैं ।* 

३४--ब्र जप्रदेश मे प्रचलित ऊपर के पहनावे के अतिरिक्त सारी* (६४२,२११६,१६६१, 
३४१२) [सं० शाटिका, शाटक: | शब्द बहुत बार आया हैँ । सारी के साथ कंचुको का उल्लेख 
प्रायः मिलता हैं । लंहगे के साथ भी सारी का उल्लेख बहुत से पदों में हैं --'पगनि जेहरि, लाल 
लंहगा, अ्रंग पंचरंग सारि' (१६६१) या छुद्र घंटिका, कटि लेंहगा रंग, तन तनसुख की सारी' 
(२११६)। इन स्थलों में संभवत: साड़ी शब्द ओढ़नी के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है । आज भी 
राजस्थान में लहगे के साथ ओढ़ने वाले वस्त्र को साड़ी या 'हाड़ी' कहते है । इसकी लम्बाई- 
चौड़ाई भ्रोढ़नी से अधिक होती है श्रर्थात्‌ ढाई गज़ के स्थान पर चार गज । सूर नेसाड़ी के रंगों 
कुसभी” (३४५६) 'पंचरंगी' (१६६१) आदि के साथ-साथ किनार का भी उल्लेख कई पदों 

 १--० जी० प्र० ११, श्रध्या० २ 

२--प० सं० दी०, ३२६।२--फारी या फरिया एक विशेष प्रकार का लहगा था जो 
सामने की श्रोर सिला नहीं रहता था । इसमें सामने 'फड़का” नामक पटली लद- 
कतो थी । कुछ जेन तथा राजस्थानो चित्रों में यह वख्र पहने हुए खतरियाँ चित्रित 
हैं । पटली के दोनों श्रोर खुले तार छूटे रहते हैं | प्राय: लड़कियां तथा नई उम्र 
को स्रियाँ ही फरिया पहनतोीं हैं । बुंदेलखणडी तथा ब्रजभाषा में फरिया श्रोढ़नो 
को कहते हैं । 

३--हर्ष ० सां० श्र०, ए० ५६--थानेश्वर की स्त्रियां कंचुक पहनती थीं। लगभग 
छठी शताब्द में हों के झ्ाने के बाद चोलो या कुर्ता पहनने की प्रथा आरंभ 
हुई थी । अहिच्छात्रा की खुदाई में चोलो पहने ख्री-मूरतियां मिली हैं । 

४--क्ृ० जी०, प्र० ११, अध्या० २ 

५--प्रा० भा० बे० पृ० ३७ साड़ी को सट्ठट या साटक कहते थे--जातक (४३१) ३, 
२६६ : :बलित्थग सादको--जातक (३२४, रे, ए० ५५)। 
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में (१३११,१३१२,१३१३) किया है जैसे “लाल ढिगनि की सारी” । टिगनि अथवा किनार का 
रंग प्रायः लाल ही बताया गया हैं। कुछ पदों में तनसख की सारी का उल्लेख हँ-- तन तनसुख 
की सारी” (२११६, ४४३५) ।* तनसुख संभवत: तंज़ेब या अद्धी की तरह का बढ़िया फूलदार 
कपड़ा होता था । वस्त्रों की बनावट के प्रसंग में इसके सम्बन्ध में बताया जा चुका है। कुछ 
पदों में करूमक सारी' का वर्णन है--कूमक सारी तन गोरेंहो” (३२४१२) | भूमक साड़ी या 
ग्रोढ़नी में सोने चादी के कुमकों या मोतो के गुच्छो की कतार इस तरह लगाते हैं कि वह माथे 
पर आए। “चुनरी सारी (२०६५४) का उल्लेख भो है । यह सारी राजस्थान की बांधणी रंगाई 
से रंगी जाती थी। चंदरी में क्रिनारे लाल बाक़ी पीलो भी होती है । डंडिया (३४६०) तथा 
पटोरी (२३११) साड़ियाँ भी उल्लेखनीय है । डडिया [हिन्दी डांड़ी-रेखा] छड़ोदार श्रथवा ऐसी 
साड़ी को कहते है जिसमे बीच की लम्बाई में गोटा टाककर रेखाएँ बनाई जाती है । पटोरी के 
संबंध में बताया जा चुका हैं। पल्‍ले के कोने को खू ट कहा गया है--नीलाम्बर ग(ह खूंट 
चुनरी हँसि-हँसि गांठि जुराई । (२८६७) | अंचल (२०५४) आंचल (३०७३) [सं० अंचल | 
सारी के सामने का भाग हँ---अंचल चंचल गति ।* ग्रथवा 'उर उड़त अंचल उर्घार मुख' 
तथा 'उड़त अंचल लटक बेनी दपट भपटे मोर (२८४४६) | 
२३५--अ्रन्य वस्त्रों मे सूथन (१६७२) उल्लेखनीय शब्द है। यह एक दो पदों में ही मिलता 
हैं। इससे स्पष्ट हैँ कि ब्रजप्रदेश के हिन्दू वर्ग में इसे पहनने की प्रथा श्रधिक न थी। 'सूथन जंघन 
बांधि नाराबंद, तिरनी पर छबि भारी" (१६७२) भथवा 'नाराबंदन सूथन जघन' (१७६८) का 
उल्लेख हैं । हपंचरित में तीन प्रकार के पाजामों--स्वस्थान, पिगा, श्रोर सतुला के नाम मिलते 
है । पाजामें की तंग मोहरी में पिडली कसी रहती थी ।* पाजाम का झ्राम रिवाज (प्र० शती ई० प्‌ ०) 
शको के समय से इस देश में हुआ और गुप्त राजाओं ने सेनिक-वर्दी मे रक्खा। इसी को 
पाजामा (फ़ा० पायजामा) भी कहते हैं । तंग मोहरी का पाजामा अलोगढ़ी पाजामा कहलाता 
हैं सं० [स्वस्थान-सुत्यान-सू थन-सूथना | । गरापति शास्त्री की टीका के अनुसार--संपुटक जांघों 
की रक्षा के लिये एक विशेष वस्त्र होता हैं । कोई-कोई टीकाकार इसे सुथना या सूथन कहते है । 
पाजामे के लिए आजकल भी सुथना [सं० सूत्रनद्ध | शब्द मिलता है।” सूथन के साथ ध्यान 
देने योग्य दूसरा शब्द नाराबंद (१६७२) [फ़ा० बंद] ग्राया है । बौद्धकाल में इसी के लिये 
'कायबध' शब्द मिलता हैं । नाराबंद [फ़ा० कमरबंद] नेफ़े में डाला जाता हैँ । बोलियों में इसे 
'जारवन 'जरिवन' अथवा 'इजारवन्न' भी कहते हैं ।* कमरबंद झ्राजकल कई प्रकार के बनते 
है--बुनैना, बटेता, फुलना, भब्बुझ्ाा तथा बादला ।* सूरसागर में यह विस्तार नहीं मिलते हैं । 
. १--तनसुख की सारी लही?-हरिदास 
'तनसुख की सेज लाल'--केशवदास 
२--अ्रंचल को पल्‍ला (सं० पलल्‍लव-पल्लग्र-पलला) भी कहते हैं किन्तु सूरसागर में प्रयुक्त 
नहीं किया गया हे । संस्क्ृत साहित्य में 'पललव” शब्द श्रधिक प्रयुक्त हुआ है । 
३--हुष ० सां० झर०, पृ० १४८ 
४--प्रा० भा० वे०, ए० ५४ 
५--प्रा० भा० वे०, पृ० ३५ 
६--हि० श्रनु०, आश्विन मार्गशी्ष २००७, अंक ३ हिन्दी के दिलाईंस बंधो शब्द तथा 
उनकी व्युत्पत्ति ।” 
७--कृ० जी०, प्र० ११, भ्रध्या० २ 
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३६--प्रनेक पदों में घघंट (१७६८, १२७६) [सं» भ्रवगुंठन] का उल्लेख हैँ। यह 
नेत्र-संबंधी तथा रास पंचाध्यायी शीर्षक अंशों में श्रधिक प्रयुक्त हुआ है । ऋृष्ण-प्रेम के कारण 
गोपियों ने लोक-लज्जा सूचक घूंंघट छीड़ दिया--- 


नाच कहो तब घूंघट छोरयो, लोक लाज सब फटकि पछोरयो (१२७८) ग्रथवा 
“कोउ न रहत घर घूंघटवारी' (३४८९) । हिडोले में भी घूंघट का निर्देश है--हंसि हाव- 
भाव कटाच्छ घूंघट गिरत लेति सम्हारि (३४५६) कृष्ण के रूप के प्यासे राधा तथा 
गोपियों के नेत्र घुंघट की आड़ नहीं मानते-- 

मेरे माई लोभी .नैन भये ।........ | 

रहत न घुंघट ओट भवन में, पलक कपाट दिए । (२६१६) 

ग्थवा 'मनु घृंघट पट में दुरि बेठयौं, पारधि रति-पति ही कौ' (२३२०) 

तथा दे घृंघट-पट श्रोट नील, हेसि कुंवरि मुदित मुख मोरे । (१३५०) 

और 'सबे हिरानी हरि-मुख हेरें । 

घूंघट-झोट-पट-ओट करें सखि हाथ न हाथनि मेरें' (२२७१) 


धूंघट का वर्तमान पर्दे वाला रूप मुसलमानों के साथआया था। प्राचीन काल का 
प्रवगुंठन इस रूप में नहीं था ।* मालती के वेश में' हर्षचरित में भी अभ्रवगुठन का उल्लेख है । 
वाण ने देहाती स्त्रियों के वर्णन में ही घूंघट का उल्लेख किया है। मुसलमानों से रक्षा के 
लिए इसका प्रचार बढ़ा । ग्रामीण वर्ग की हिन्दू स्त्रियाँ मुसलमान स्त्रियों के समान बुर्का या 
अलग कपड़े का पर्दा ( ४७॥| ) काम में नहीं लाती थीं | बाहर के व्यवितयों के सामने अ्रपनी 
साड़ी का १ल्‍ला खींचकर हो मुख ढाँक लेती थीं ।* सूरसागर में भी ऐसे ही भ्रवगुठन का वर्खन 
मिलता हैँ | तुलसीदास ने एक स्थल में विवाह के (अवसर पर प्रचलित घृंघट की प्रथा का 
संकेत किया हैँ ।' 


सूरदास जी के समकालीन कवियों तुलसी तथा जायसी ने भी प्रायः: इन सब बस्त्रों का 
उल्लेख किया है । तुलसी द्वारा स्त्रियों के पहनावे में प्रयुक्त प्रमुख शब्द चूनरी, सारी, तथा 
पिछोरी हैं ।? तुलसी ने वस्त्राभूषणों का वर्णन सूर के समान विस्तार से नहीं किया हैं । पूर्वी 
उत्तर प्रदेश में लहंगा तथा ओढ़नी पहनने की प्रथा अधिक न थी । यों जायसी ने पदमावती- 
प्युज्रार-वर्णान भ्रादि प्रसंगों में सारी के साथ लहरपटोर नामक लँहगे, फारी, कसनिया तथा कंचुकी 
का उल्लेख भी किया है। चंदन चीर या चोला* के साथ-साथ रंगाई तथा छपाई के भी 
विस्तार दिये गए हैं ।* 





१--हुषें० सां० श्र०, ए० २३, 'नीलाशुकजालिकमेव निरुद्धा्धेवदना 
३--अरशरफ़, ए०२४४, मनची, भाग १, ए० ६२ 
३--तु० ग्रं०, बरवे, १६--का घूंघट सुख सूँदहु नवला नारि | 
चांद सरग पर सोहत यहि अनुहारि ।? 
४-- ,, » गीता०, ए० ३२६ 'राजति राम जानको जोरी ।........ 
संगलमय दोउ, श्रंग मनोहर ग्रथति चूनरी पीत पिछोरो |! 
५--प० सं० टी०, पद २३२७ 
६--प० सं० दो०, पद ३२६ पटुवन्हु चीरि भ्रानि सब छोरे' 


है. 
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&-पुरुषों का पहनावा 
३७--सूरसागर में कृष्ण के रूप-वर्गान से सम्बन्धित दशम स्कंध के अनेक पदों में उनके 

बस्त्रों का विस्तृत वर्रान है । राम, बलराम, नन्द तथा गोप ग्रादि के वस्त्रों के उल्लेख भी जहाँ- 
तहाँ हैं । कृष्ण के वस्त्रों मे कवि ने प्रधानरूप से उनके परम्परागत वस्त्राभूषणों का वर्णन किया 
हैं जैसे--पीताम्बर, कुंडल, मोरमुकुट ग्रादि । फिर भी कृष्ण के वरिणत बस्त्रों तथा श्रन्य स्कन्धों 
के कुछ उल्लेखों से हम सूरकालीन ब्रज प्रदेश में प्रचलित ग्रामीण वर्ग के पहनावे का श्रनुमान 
प्रवश्य लगा सकते हैं । यह लोग घोती, पटका तथा दुपद्रा पहनते थे। कभी-कभी जामा या 
डीला कुर्ता भी पहना जाता था । सिर पर पगड़ी या टोपी और पैर में जूते होते थे । 

३२८-+कष्ण के वस्त्रों में घोती के लिये काछनी (३०७) [काछ लगाकर धोती पहनना, 
सं० कक्षा से | शब्द बहुत से स्थलों में प्रयुक्त हुआ है--काछनी कटि पीत दुति, कमल-केस र- 
खंड' (३०७), 'कटि कछनती किकिनि-धुनि बाजति' (२००७), तथा 'सुभग कटि काछनी राजति, 
जलज केसरि-खंड' (१२५१) । 'काछनी को दोनों लांगें पीछे घुरस ली जाती हैं । यह झ्राधी जांघ 
तक का चुन्नटदार पहनावा भी होता है जो श्राजकल रामलीला या मूर्तियों के श्रृज्भार में पहनाते 
हैं । 'काछा [सं० कक्षा ” कमरबन्द| साधुओं के लंगोट को भी कहते हैं ।* हर्षचरित में 
'कन्षा' का उल्लेख हुआ है ।* 

कृष्ण के परम्परा से आये हुए पहनावे में पीताम्बर (१२४३, २०२०) [सं०] 
पीत-पट (१२४६, १६६४) [सं०], तथा पीत-बसन (२००७) [सं०] उल्लेखनीय 
हैं। कृष्ण के रूप-वर्गान शीर्षक पदों में पीली धोती तथा पीला दुपद्वा दो प्रमुख वस्त्र 
माने जा सकते हैं । पट, बसन तथा अम्बर शब्दों की व्याख्या वस्त्र के पर्यायवाची शब्दों के 
सिलसिले में की गई है | यह शब्द कुछ पदों में धोतो के भ्र॒र्थ में प्रयुक्त हुआ हैं --पीताम्बर 
कटि-तट छवि सुन्दर रै (१२४३), 'कनक मेखला कर्टि पीताम्बर' (१९८६), पहिरि पितम्बर, 
चरन पांवरी, ब्रज-बीथिनि में जात' (१६८६) तथा कटि-तट सुभग पीत-पट राजत, अ्रदभुत 
वेश बनावतः (१६६४), और कटि-तट पीत-बसन, सुदेसः (१२५४१)॥। कुछ पदों में उत्तरीय 
या दुपट्ट के श्रर्थ में मिलते हैं जेसे--'कटि कछनी किकिनि धुनि बाजति चरन-चलत नृपुर रव 
लाये । ग्वाल मंडली मध्य स्याम घन, पीत-जसन दामनिहि लजाये ।' (२००७) अथवा -- तड़ित 
किथों पीत-पट, (२६७५), 'की दामिनि कौधति चहुँ दिसि की सुभग पीत-पट फेरनि'! (२६७६) 
मोर-मुकट कुंडल, बनमाला, पीताम्बर फहरावे (२०२०) तथा 'रोहिनि सुत, जसुमति सुत 
की छबि, गौर स्याम हरि-हलधर-गात । नीलांबर, पीताम्बर श्रोढ़े, यह सोभा कछ कही न जात।' 
(१८२३) । इन पदों में वस्त्र फहराने का उल्लेख है ग्रतः उत्तरीय ही होना चाहिए । बलराम के 
उत्तरीय का रंग पीला (पीताम्बर) न होकर नीला (नीलांबर) है, यह ध्यान देने की बात है। 

३६--धोती (१६०२) [सं० धोतजिका-धोत्तिया-धोत्ती-धोती] का उल्लेख कृष्ण सम्बन्धी 
पदों में कम है, किन्तु नन्‍्द के बस्त्रों में कई पदों मे मिलता है। गोपियाँ कृष्ण के मथुरा जाने 

१--हि० श्रनु०, कुछ सिलाई संबंधी शब्द तथा उनकी व्युत्पत्ति! 

२--हुषं० सा० श्र०, एृ० २१, 'कच्याधिकक्षिप्तपल्‍लवं? । 

३--मानस, बालकारड, २३३ 'ेहरि कदि पट पीत घर सुषमा सील निधान | 

देखि भानुकुल भूषनहि बिसरा सखिन्ह श्रपान |? 
या ५ २४४ “कि तुनोर पीतपट बांधे” 
६ न २१६ 'पीत बसन परिकर कदि भाया 


हज 
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के बाद व्यंग्य करती हैं--दधि अरु भात हाथ करि लेते, लै कुंजनि में खात | श्रब सुनियत है 
धोती पहिरे, चढ़े खराऊं नहात ।' (४४४५) । ननन्‍्द जमुना में स्नान के लिए गए तो वरुण उन्हें 
बांध कर ले जाते हैं। इस प्रसंग में धोती शब्द प्रयुक्त हुआ हे---'यह कहि नन्द गये जमुना- 
तट । ले धोती-भारी विधि कर्मट' (१६०२) व धोती कारी तट पै परि! (१६०२) । धोती को 
जनपदी बोली में 'घोबती' भी कहते हैं ।* 'धौत्त' शब्द का श्रर्थ कपड़ा" हैं। श्राजकल धोती 
एक लांग की अथवा दो लांग की पहनी जाती हैं। फेंट लगाने की भी कई विधियाँ प्रचलित हैं, 
जैसे किसान काम के समय दुलंगी फेंटिया बँधात्र बांधते है ।* लपेट के लिए फेंट शब्द भी 
ग्राया है-- 'फेंट कसे ग्रबीर कोरी की या 'फेंट गुलाल भराइ क॑ (३४९२) । श्राजकल इस 
अ्रधोवस्त्र के लिये धोती शब्द ही प्रचलित है ।” पाश्चात्य प्रभाव से समाज के कुछ वर्गों में यह 
पहनावा उठता जा रहा हैँ श्रौर उसका स्थान मुसलमानी पहनावे पाजामें तथा पश्चिमी पहनावे 
पैंट ने ले लिया है । फिर भी बंगाल, दक्षिणी भारत आदि भागों में धोती ही अधिक पहनी जाती 
हैं । ग्रामीण वर्ग के पहनावे में पाश्चात्य प्रभाव का विशेष प्रभाव नहीं पड़ा है और धोती उनके 
पहनावे का प्रमुख श्रंग है । 

४०--कंधे पर डालने वाले वस्त्र-खण्ड के लिए सूरसागर में कई शब्द प्रयुक्त हुए हैं-- 
दुपटि (परि० ७) [सं० द्वि-पटः |--काहू को दीनी दुपटि हो, करि करि पीरे छोर (परि० 
७) । कृष्ण के बस्त्रों में 'दुपटि शब्द प्राय: प्रयुक्त नही हुआ है । उनके वस्त्रों मे पीताम्बर, पीत- 
पट, तथा पीतबसन के अ्रतिरिक्त उत्तरीय के श्रर्थ में उद़निया (१३११, १३१२) [भ्रोडडण] 
शब्द ही अधिकांश पदों में मिलता है--'पीत उद़निया कहाँ बिसारी' (१३११) भ्रथवा 'लाल- 
ढिगनि की सारी ताकौं पीत उढ़निया कीन्‍्हीं (१३१२) । इसी श्रर्थ में एक नया शब्द पामरी 
(२०७५) प्रयुक्त हुआ है :--- 

'झोढ़े पीरी पामरी (हो) पहिरे लाल निचोल । 

भौंहें कांट-कटीलियां (मोहि) मोल लियौ बिनु मोल । (२०७५! 

पामरी शब्द बहुत कम प्रयुवत किया गया है । निचोल (२०७५) [सं० निचोल:] का 
भ्र्थ ओढ़नी या चादर है किन्तु यहाँ सभव॒तः घोती अथवा शरीर के ऊपरी भाग के किसी वस्त्र 
के श्रर्थ में लिया जा सकता है । 

स्त्री-पुरुष दोनों उपरेना या उपरना (६२६, १६८६, ३१०२) [सं० उपरि + भावरण ] 
भोढ़ते थे क्योंकि विनय पदों में माया-वर्णान में तथा राधा के बस्त्रों मे उल्लेख होने के साथ ही 
कृष्ण के वस्त्रों में भी आया है--'बलि उपरैना गिरिधर लाल' (१६८६) व 'उघरि गयो उर 
ते उपरना, नख-छत बिनु गुन माल' (३१०२) अथवा 'उपरैना मुरली लई' (३५२७) । उपरेना 
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३--३० जी०,प्र० ११, अध्या० १ 

४--अ्रमरकोश में धोती के लिये “अंतरीय” “उपंसव्यान', परिधान” तथा '्रधोशुंक' 
आदि पर्याय मिलते हैं । इनके श्रर्थों में क्या भेद थे, यह स्पष्ट नहीं है । 

५--संस्कृत में छोर के लिए 'पटान्त” शब्द है-- “राजा पटान्तेन फलकमाच्छादयति' 
हर्ष रत्नावली नाटिका, निर्णय सागर प्रेस, च० सं०, ए० ६२ 
हुषं० स*० छआ०, पृ० ७४ 'उभयपदान्तलग्न', पृ० ६८ मग्नाशकपदान्त!' 


श्द्ध पुरुषों का पहनावा 


वस्त्रों के ऊपर चादर की तरह ओ्रोढ़ते थे । हर्षचरित में भी राजाओं के बस्त्रों में 'आच्छादनक' 
नामक हलकी चादर का वर्णान है । मथुरा संग्रहालय में सूर्य तथा उनके अनुचर की मृतियाँ चादर 
भ्रोढ़े हुए हैं । अजन्ता के भित्ति चित्रों में भी चादर चित्रित की गई है | चादर भ्रोढ़ने की प्रथा 
सासानी पहनावे से आई थी ।॥* 

कृष्ण के वस्त्रों में पिछोरी (२००३, ४६४) [सं० पक्त + पट्ट] भी भ्रोढ़ने वाले वर 
के प्र्थ में आया है--'राजति पीत पिछौरी, मुरली बजावे गौरी' (२००३ ) । यही शब्द नवम- 
स्कंध में राम-लद्मण आ्रादि भाइयों के वस्त्रों मे धोती के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है--'कटि-तट 
पीत पिछोरी बांधे, काकपच्छ धरे सीस' (४६४) | आजकल भी किसानों के जाड़े में ग्ोढ़ने की 
बड़ी चादर को 'पिछौरी' कहते है ।* 

४१-पढ़ुका (परि० ७) [सं० पट: अथवा पट्टिका] का उल्लेख बहुत कम है तथा कृष्ण 
संबंधी वस्त्रों में नहीं मिलता है। भ्रन्य स्थलों में आया है जैसे कृष्ण-जन्मोत्सत पर--'काहू को 
पटुका दियो हो । हर्षचरित मे राजाओ्रों के बस्त्रों के वर्णन में 'शस्त' शब्द का उल्लेख है| शंकर 
ने 'शस्त' का श्रर्थ पट्टिका डोर किया है ।* पटका बांधने की प्रथा भारत में शकों द्वारा श्राई 
तथा गुप्तकाल में भी चलती रही । बौद्ध तथा जैन साहित्य में स्त्रियाँ भी पटके [कायबंध] के 
समान वस्त्र कमर में कलात्मक ढंग से बांधती थी। यह पटके बांस के रेशे, चर्मपट्ट, ऊनी पढ्ठी, 
बटे हुए चोल वस्त्र श्रादि के बनते थे ।? आजकल पटके को फेंटा या कमरफेंटा भी कहते हैं 
सूरसागर में भी फेटा (१५३) इसी भ्रर्थ में मिलता है--'माया को कटि फेंटा बांध्यौ' (१५ ३) । 
उत्तर प्रदेश के गाँवों में फेंटा बांधने की प्रथा ग्रब॒ भी चल रही है। शहरों में भी विवाह के 
भ्रवसर पर वर को कमर में पटका बांधना पड़ता हे । 

प्रथम स्कंध में राजा के वैराग्य लेने के सिलसिले में कुपीन [सं० कौपीन] वस्त्र का निर्देश 
भी है--'जी रनपट कुपीन तन धारि, चलयो सुरसरी सोस उधारि। यह संन्‍्यासियों के पहनने की चीर 
प्रथवा लंगोटी होती है । प्राचीन काल से हो-साथु संन्यासी इस प्रकार का वस्त्र पहनते श्राए हैं । 

४२--सिले हुए बस्त्रों मे बगा, कगा तथा चोलना शब्द मिलते हैं । बगा तथा भूगा 

बालक कृष्ण के बस्त्रों में आये हैं भ्रतः इन शब्दों का विवेचन उध्ष स्थान पर ही किया गया है । 
चोलना (१५३) [सं० चोल-ढीला वस्त्र] भी विनय पदों में ही मिलता है । कृष्ण के वस्त्रों में 
सिले कपड़ों का उल्लेख कहीं नहीं है। इसका यही कारण हो सकता हैं कि सूर ने कृष्ण को 
प्रधानरूप से परम्परागत वस्त्राभूषणों से ही सुसज्जित किया हैं । उस समय के प्रचलित सिले 
कपडों--चोलना, कबा, भ्रादि का उन्होंने भ्रन्य स्थलों पर उल्लेख मात्र कर दिया है जैसे--काम- 
क्रोध को पहिरि चोलना कंठ विषय की माल' (१५३) हर्षचरित में चीन चोलक' नामक कोट 
राजाओ्रों के वस्त्रों में आया हैं । यह एक तरह का ऊँचा कोट था जो चीन से शकों द्वारा भारत 


में लाया गया था ।* पदमावत में 'चोला' शब्द लंहगे के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है-- तारा म॑ 


न 





१--हुषें ० सां० झ्र०, पृ० १५३ 

२--#० जी०, प्र० ११, श्रध्याय १--कबोर ने पिछौरी के लिए 'पछेवड़ा! शब्द 
प्रयुक्त किया है । 

३--हषें ० सां० आ्र०, ए० १५४ 

४--प्रा० भा० ते०, पृ० ३६ 

५--#० जी०, प्र० ११, ग्रध्या० १ 

६--हणें० सां श्र०, प० १५१, १५२ 


स्‍्त्राभूषणों के नाम २६ 


पहिर भल चोला” (१८४।३)* | आजकल साधु-मुल्ला जो ढीला सा लम्बा कुर्ता पहनते हैं उम्त 
भी 'चोला' कहते हैं । 

परि० ७ मे* 'काह कौ पटुका दियो हो, काह कुलह कबाई' में कबा' शब्द विचारणोय 
है । यों तो 'कबा' नामक वस्त्र अकबर तथा जहांगीर के समय मे अत्यधिक प्रचलित था। श्राइने- 
अ्रकबरी में भी इसके बारे में दिया गया है कि यह एक तरह का रुई का कोट-नुमा वस्त्र था। 
मनची * ने भी कबा का उल्लेख किया है कि एक़ लम्बा खुला हुआ गाउन होता था । उस समय 
के पहनावे का प्रधान श्रंग होने पर भी सूरदास ने इसका उल्लेख बहुत कम किया है। होली - 
प्रसंग में बागे (३५२०) का नाम भी आया है-- नाना रंग गये रँगि बागे ।” इसकी व्याख्या 
बच्चों के वस्त्रों में है । एक स्थल में 'मरगजे तन के बागे' (३४४४) भी वर्णित है । 

२--पाग, पगा (६४६, ५५८, १६८६, ३१०३) भ्रथवा पगिया (३६७८) तथा 

पागरी (परि० ७) [ सं० पटक: ] पड़ी के अ्रर्थ में मिलते हैं। नवम *कन्ध के रावण-मंदोदरी 
संवाद में मंदोदरी रावण रो कहती है--'तृन दसननि ले मिलि दसकंघर कंठनि मेलि पगा' (५५८) । 
पगड़ी बदलने की प्रथा मित्रता की द्योतक थी । कृष्ण के वस्त्रों में पाग” के रंग तथा बांधने के ढंग 
का वर्णन मिलता है--'रोकि रहत गहि गली सांकरी, टढ़ी बांधत पाग' (६४६) अथवा “बलि 
कुंतल बलि पाग लटपटी (१६८६) । क्षृप्ण फूलों से अल्कृत पाग भी पहनते थे--'फूलनि- सौं 
लाल पाग, लटकि रही बाम भाग, सो छवि लखि सानुराग, टरति न मनत' (१६६३) | कृष्ण 
की पाग प्रायः: लाल रंग की वताई गई हैँ । कुछ पदों में जावक का रंग लग जाने का भी उल्लेख 
हैं--जावक सौं कह पाग रंगाई, रंगरेजनि कोउ मिलि बाला (३१०३) श्रथवा 'सूर देतखि 
लटपटी पाग पर जावक की छबि लाल (३१०३)। इस विनय पद्मांश में मनुष्य के भ्रहुंकार 
का सुन्दर चित्र है :-- 

'कबहुँक कूदि सभा मे बेठयौ, मूंछनि ताव दिखायो। 

टेढ़ी चाल, पाग सिर टेढ़ी टेढ़-टेंढें धायौ । (२०१) 


पाग छोटी पगड़ी को कहते थे । इसे प्राय: हिन्दू या राजपूत पहनते थे । राजपूतों को 

पगड़ी दक्षिणी ढंग की पगड़ी से संभवत: आ्राई थी ।” पगड़ी (उष्णीप) भारत के प्राचीनकालौन 
पहनावे में भी थी। स्त्रियाँ भी कभी-कभी उप्णीष पहनती थीं। अ्रथर्ववेद (१५४॥२॥१) में 
“उष्णीष' का सर्वप्रथम उल्लेख है | पगड़ी बांधने तथा ग्रलंकृत करने के ढंग मे बराबर परिवर्तन 
होते रहे हैं । हर्ष में 'पांडर उष्णीष' का उल्लेख है ।* मुग़ल बादशाह भी मोतियों तथा बहुमुल्य 
रत्नों से अलंकृत पगड़ो पहनते थे । बनियर ने भी इसका उल्लेख किया है । पगड़ी को श्राजकल 
स्वाफ़ा या साफ़ा, मुड़ाइसा, मुड़ासा [सं० मुसरडवासक| तथा हिमामा [अ्र० इमामा|* भा 
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३० पुरुषों का पहनवा 


कहते हैं । आजकल भी राजस्थान, पंजाब तथा दक्षिण में साफ़ा बांधने की प्रथा चल रही है । उत्तर 
प्रदेश के गाँवों में ग्रवश्य साफ़ा दिखाई पड़ जाता हैँ । यहाँ को गर्म लू से बचने में इस पहनावे से 
बहुत सहायता मिलती है। साफ़े की लपेट को भी फेंट, पंच या बंधन कहते हैं--“बांधत फेटें पाग 
सवारी ((३५२०),'लटपट पंच सेवारति' (२६५४)तथा 'लटपटी सिरपेंच छूटे बंधान लागे'(३२६१)। 
परि० ७ में कुलह कबाइ' का उल्लेख हैं । बालक कृष्ण के पहनावे में कुलही शब्द 
बराबर प्रयुक्त हुआ है | कुलह (परि० ७) [फा० कुलाह | शकों द्वारा भारत में आई थी । सांची 
के श्रर्धचित्रों तथा अ्जन्ता वे भित्ति-चित्रों में वुलाहनुमा टोपी मिलती हूँ । संस्कृत 'खोल' ईरानी 
'कुलाह' का रूपान्तर था ।' 
४४--सू रसागर मे जूते के पर्यायवाची शब्द पांवरी (१६६१) पनहियां (४६३) [सं० 
पदनद्धा, पदनत्री |] गौर पदत्राणु (४८२) [सं० पदत्राण ] मिलते हँ--'पहिरि पितंबर; चरन 
पांवरी, ब्रज बीथिनि में जात” (१६६१) । नवम स्क्रंध में राम लक्ष्मण आदि भाइयों की शरक्रीड़ा 
शीर्षक पदों मे---'खेलत फिरत कनकमय ग्रांगन पहिरे लाल पनहियां (४६३) तथा दशरथ-विलाप 
शीर्षक पदों मे--न रथ रूढ़, दुसह दुःख मारग, बिन पद-त्रान चले दोउ भ्रात' (४८२) वर्रान 
हैं । कृष्ण के रूप-वर्गात में जते का उल्लेख कम किया गया हैं । एक तो कृष्ण के सगुण रूप के 
परम्परागत पहनावे में जूते का स्थान नहीं है तथा गाँव के अहीर ग्वाला आदि वर्ग के लोग जूते 
कम पहनते होंगे | ग्राज भी निर्धनता के कारण यह वर्ग जूते* कम ही पहन पाता है। पदमावत 
में भी जढ़ाऊंँ अ्रथवा पादुका के श्रर्थ में पाँवरि' शब्द मिलता है--पॉवरि पांव लीन्ह सिर छाता' 
(१२६।७) अथवा 'पावरि तजहु देहु पग पैरी र (खड़ाऊं उतार कर पनही पहनो) । पद्मावत में 
पाँवरि' पाँवड़े के अर्थ में भी मिलता है ।” सूरसागर के कृष्ण संबंधी उल्लेखों में पांवरि पादुका 
के अर्थ में ही श्राया है। नव्म स्कनन्‍्धच में राम के 'पदत्रान तथा 'पनहियां' जूते के भर्थ में 
आए हैं। कृष्ण की पादुका के लिए खराऊ (४४४५) शब्द भी कहीं-कहीं श्राया है -- भब 
सुनियत हैं धोती पहिरे, चढ़े खराऊ न्हात । 
४५४--सू रसागर द्वारा दरबारों में प्रचलित सिरोपाव (१२०४, २५५७) [सिर + पांव] 
देकर सम्मानित करने की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता है। कंस ने अ्रक्रर को सिरोपाव देकर 
नन्दपुत्र को बुलाने भेजा--'कदि खवास को सैन दे, सिरोपाव मंगायौ अपने कर ले करि दियौ, 
सुफलक-सुत लीन्हों' (३४५४७) । कंस द्वारा नन्द को भी सिरोपाव* दिया गया---दियो सिरपाव 


१--हुष० सां० श्र०, प्ृ० १५५ 
प० सं० दी०, ४६६।४ 'जेबा खोलि राग सों मड़े' 

२--प्रा० भा० वे०, पए्र० १७६--महाव्युत्पत्ति में जूते के लिये उपानह, पादुका, पाद- 
बेज्डनिका ओर संडपूल शब्द आए हैं। मडपूल भारतीय झुंडा जूते से सम्बन्धित 
हो सकता है। 
पृ० २०--यजुवंद में 'उपानह” शब्द का सर्वप्रथम उल्लेख है । 

३--प० सं० व्या०, २७६।२ परी--पनही, जूता (अश्रवधी) 

४->-प०सं० टोौ०, १६७।६ “पांवरि होउ जहां श्रोहि पावा” 

('स० पादपट्ू-पायवट्ट-पांवड़-पांवड़ा? ) 

५--विवाह के भ्रवसर पर दिये जाने वाले पांच व॒न्न 'पहिरावनी” कहलाते हैं । भ्रथवे- 
वेद :६।५।२५: में भी पंचवच्नों का उल्लेख है--'पंच सक्‍मा पंचनवानि व्तरा 
पंचास्म धेनवः कामदुघा भवन्ति' 
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नृपराव ने महर कौं' (१२०५४) | सिरपाव में जैसा कि शब्द से ही पता चलता है कि सिर से 
पैर तक की पूरी पोशाक होतो है । इसमें पाग, अंगा, दुपट्टा, पाजामा तथा पष्पटका होता है । 
पश्रिवनि' (३५१७) का फाग प्रसंग में उल्लेख है--'रंग रंग पहिरावनि दई” (३५१७) श्रथव 
राधा श्ंगार वर्खन में 'मनहुँ देति पहिरावनि अंग (२८०१) । यह भी सिरोपाव का ही 
प्रर्थ देता है । श्राज कल भी यह प्रथा चल रही है । 
कृष्ण गाय चराने के लिये जाते थे तो लकुट" (२०२४, २०४८) [सं० लगुड:, लकुट:, 
लगुलः,] भी अपने साथ रखते थे | 'कंचन-लकुट' का उल्लेख गोचारण शीर्षक पदों मे है-- 
'झ्राग जाइ कनक-लकुटी ले, पंथ संवारि बतावे (२०५४८) अ्रथवा-- 
“घट भरि देहु लकुट तब दहों । 
हों हँ बड़े महर की बेटी, तुम सौ नहीं डरेहो ॥। 
मेरी कनक लकुटिया देरी, में भरि देंहौ नोर। (२०२४) 
तथा 'कटि कछनी, कर लकुट मनोहर, गोचारन चले मन अ्नुमानि' (१८३ ३) । 
श्राज भी ग्रामीण पुरुष बाहर जाते समय हाथ में एक लाठी अवश्य रखते है । खवाले 
भी गाय चराने के लिये जाते समय छोटा-सा डराडा लिये रहते है । 'लकुट' छोटे डरणाडे के लिये 
ही प्रयुक्त हुआ हैं । ननन्‍्द अपने गांव के महर' थे और विष्णु के सगुण रूप कृष्ण के रूप- 
वर्गान में विशेष वेभव तथा सम्पदा सूचक वस्तुओं का स्थान-स्थान पर वर्णन किया गया है । 
इसो को ध्यान में रखकर शायद कवि ने लकुट' कनक की बताई है। गोवद्ध न-धारण प्रसंग में 
गोप ग्वालों के लकुट रखने का जिक्र भी हं-- 
'स्थाम कहत नहिं भुजा पिरानी, ग्वालनि कियो सहेया । 
लकुटिनि टेकि सबनि मिलि राख्यौ, अ्रु बावा ननन्‍्दरैया । (१५४८३) 
माया नटी के वर्सन में--माया नटी लकुटि कर लीन्हे कोटिक नाच नचायौ” (४२) 
द्वारा नटियों के लकुट लेकर नृत्य करने की ओर संकेत हैं । 
तुलनात्मक 
४६-+सूर के समान तुलसी ने बस्त्राभूषणों का वर्णन नहीं किया है । राम कृष्ण तथा 
भ्रन्य देवताओं के सगुरा रूप वर्णन में उन्होंने उनके परम्परागत बस्त्रों मे पीत बसन तथा पीता- 
म्बर का उल्लेख किया है । 
तुलसी ने विवाह के अ्रवसर पर वर-वध्‌ की सज्जा का संक्षिप्त वर्गान श्रवश्य 
किया है। वर के वस्त्रों में पीत धोती, कटिसूत्र, पीत जनेऊ, मुद्रिका, पियर उपरना, कुंडल, 
तिलक तथा दुलहन की वेशभूषा में चूनरी तथा पीत पिछौरी का उल्लेख है । राम की शोभा 
का सुन्दर वर्णन है-- 
(१) पीत पुनीत मनोहर धोती, हरत बाल रबिदामिनि जोती । 
कल किकिनि कटिसूत्र मनोहर, बाहु बिसाल विभूषन सुन्दर । 
पीत जनेउ महाछ्बि देई, करमुद्रिका चोरि चित लेई। 
सोहित ब्याह साज सब साजे, उर श्रायत भूषण उर राजे। 
पियर उपरना कांखासोती, दुहं श्रांचरन्हि लगे मनि मोती । 


१--प० सं० ठो०, ४८८।१ पान दीन्ह राघो पहिरावा' 
२---३० जी०, प्र० ८, अ्रध्याय २--पश्रंधेरा होने पर पशुशाला (सार) में जाते सगय 
किसान सन को सेंटी जलाकर हूथ में ले लेते हैं उसे भी 'लकूटी” कहते हैं । 


३२ बच्चों का पहनाव। 


नयन कमल कल कुंडल काना, बदनु सकल सौन्दर्ज निधाना । 
सुन्दर भूकुटि मनोहर नासा । भाल तिलकु रुचिरता निवासा । 
सोहत मौरु मनोहर माथे | मंगलमय मुकुता मनि गाथे ।* 
(२) 'सोभा सींव सुभग दोउ बीरा । नील पीत जलजाम सरीरा ॥ 
मोर॒पंख सिर सोहत नीके। गुच्छ बीच बिच कुसुम कली के ॥। 
भाल तिलक श्रमबिन्दु सुहाये । श्रवन सुभग भूषन छबि छाए ॥। 
बिकट भृकुटि कच घूघरवारे । नव सरोज लोचन रतनारे ॥ ३ 
पदुमावत में पुरुषों के बस्त्रों से सम्बन्धित शब्दावली बहुत कम हैं। पद्मावती के 
पख्रज्भार तथा रूप वर्णगान की श्लोर विशेष ध्यान दिया गया है। रत्नसेन के प्रारम्भिक जोगी रूप 
के बाद विवाह के अवसर पर वर रूप में जो वर्णन हैँ उसमें मुकुट, सोने के जड़ाऊ कुडल, लाल 
दगला तथा पनही का उल्लेख मिलता है । दगला मोटे वस्त्र का रुईदार अंगरखा होता था । 
इसी को आईने अ्रकबरी में गदर” नामक वस्त्र बताया गया है। चित्रावली में राजा की वेश- 
भूषा में दगल' का उल्लेख है ।र 


७--बच्चों का पहनावा 

४७--सू रसागर के नवम-स्कन्ध में दशरथ-पत्रों के शर-क्रीड़ा सम्बन्धी दो पदों में उन 
बालकों के बस्त्रों का वर्णन भी किया गया है--खिेलत फिरत कनकमय आंगन, पहिरे लाल 
पनहियां' (४६३) तथा 'कटि-तट पीत पिछौरी बाँघे, काकपच्छ धरे सीस' (४६४) । कवि ने उन 
बालकों के बारे में इतना ही कह कर सन्‍्तोष कर लिया हैं किन्तु दशम स्कन्ध के प्रारम्भिक अंश 
में शिशु तथा बालक कृष्ण की शोभा तथा रूप-माधुर्य का अनेक पदों में बारबार वर्सान करके 
भो उसे तृप्ति नहीं होती । उन्होंने जन्म से लेकर बड़े होने तक सब संस्कारों के साथ ही हर 
नई बात जसे दांत निकलना, घुटने घलना, पैरों चलना, बोलना, श्रादि का चित्र सा खींच दिया 
हैँ । बलराम सम्बन्धी भी कुछ अंश है । इन पदों के आधार पर हम सूर के समय में प्रचलित 

बच्चों के वस्त्रों पर कुछ प्रकाश डाल सकते हैं । 

छोटे बच्चों के सिले हुये बस्त्रों में कंगुलिया (७२५) मंगूली (७३५) मंगुली (७०७) 
भंगुलि (६४७) तथा भगा (६५७) प्रमुख वस्त्र ज्ञात होता है । अनेक पदों में इसकी चर्चा की 
गई हँं--'पीत भंगुंलिया की छवि छाजति, बिज्जुलता सोहति मनु कन्दहि' (७२५) ग्रथवा स्याम 
बरन पट पीत भंगुलिया' (७५४०) या कुलही चित्र बिचित्र मंगूली ? (७३५) 'छोटो बदन छोटिये 
क्रिगुली' (७४१) । कृष्ण के जन्मोत्सव पर ढाढ़ियों को भी दान दिया गया-- देबे को बड़ो महर, 
देत न लावै गहर, लाल की बधाई पाऊं, लाल को भगा' (६५७) । भझंगुली का रंग पीला ही 
बताया गया हैँ। बड़े होने पर भी कृष्णा का प्रिय रंग पीला था। एक स्थान पर कमखाब से 
बने झगा का ज़िक्र हैं-- प्रफुलित ह्ँ के श्रानि, दीनी है जसोदा रानी, भौनीये भझगुलि तामें 


(बन तीनननीन-ऊऊ++०-.२ैैै  लऔक्‍+++४+६२ह8६ू६ह६ूव६६२२+२६५+++७७-+-.ै२७७७-७««॑ऋ॑छ. 


१--मानस, बालकाण्ड, ३२७ 

२--मानस, बालकारएड, २३३ 

३--प० सं० टी०, एृ० २६३ ३४०२ दपगल चोर पहिराहि बहुभांती' 
२७६, 'पहिरउ राता दगल सुहावा! 

४--तु० ग्रं०, गोता० ए० २६१, 'कुलही चित्र बिचित्र भंगूली” 

१९० #ऐेछ आजाब्यिजा सन परिराई! (१६६) 
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कंचन-तगा' (६४७) । कमखाब के वस्त्र भारत में प्राचीन काल से ही बनते रहे हैं । मुगलकाल 
में तो बादशाह तथा बेगमों को यह वस्त्र बहुत प्रिय था और बहुत-सा धन कमखाब के वस्त्रों पर 
व्यय किया जाता था। श्राजकल भी बनारस की बनी '्रोकेड' प्रसिद्ध हैं। 'रगा' एक प्रकार 
का ढीला कुर्ता होता था। आजकल भी कहो-कही विवाह में निकरौसी के समय यह वर को 
पहनाया जाता हूँ ॥ झगा का ही ग्रल्परूप झंगुला या भंगुलिया हैँ । यह बच्चों को पहनाया जाता 
हैं। इस कुर्ते को विशेष प्रकार से सीते .हैं । गले में एक चौड़ी-सी पट्टी लगाकर उसमें फ़ीता डाल 
कर खींच कर बांधा जाता हैं । श्राजजल इसी वस्त्र को “भबला' भी कहते हैं । 

एक भ्रन्य वस्त्र बगा, बागे (६५७, ७१३) [फा० बाग] का उल्लेख भी है--नाचे 
फूल्यो श्रेगनाइ, सूर बकसीस पाइ, माथे के चढ़ाइ लीनौ लाल को बगा' (६५७) श्रथवा 'मेरे 
कहें बिप्रनि बुलाइ, एक सुभ घरी धराइ' बागे चोरे बनाइ, भूषन पहिरावौ' (७१३)। बगा 
अ्गरखे से मिलता-जुलता एक वस्त्र होता हैं। इसमें सीने पर तीन बन्द लगाए जाते हैं तथा 
लम्बाई घुटने तक होती है । श्राजकल कहीं-कहीं 'बागा पगड़ी तथा दुपद्वा दोनों को मिला कर 
कहते हैं ।* 

 प्य--बिना सिले बस्त्रों मे पीत पट (७१५)'पिछौ री.(७६६) ओढ़नी (७३४) तथा 
निचोल (७१२) मिलते हैं | ये शब्द बाद के कृष्ण सम्बन्धी पदों में भी मिलते हैं । शिशु 
कृष्ण ने घुटनों चलना आरम्भ कर दिया है--आंगन खेलत घुटुरुनि धाये।.... 

उपमा एक भ्रभूत भई तब, जब जननी पट-पीत उढ़ाये । 
नील जलद पर उडुगन निरखत, तजि सुभाव मनु तड़ित छपाये (७२२) 

फिर वे पैर-पैर चलने लगते है--'मनिमय शआ्रांगन नन्द के खेलत दोउ भेया....नील 
पीत पट ओढ़नीर देखत जिय भावे ।/ (७३४) । बाद के पदों में भी बलराम के वस्त्रों का रंग 
नीला वर्णित है। दोनों बालक शभ्रांगन में दौड़-दौड़ कर खेलने लगे हैं-- 

'पियरी पिछोरी कीनी श्रोर उपमा न भीनी । 
बालक दामिनि मानो ओढ़े बारो बारि-धर । (७६६) 

इस पद में पिछोरी सम्भवतः ओढ़नी के श्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है । वर्षगांठ के भ्रवसर पर 
माता यशोदा ने उबटन लगा कर, स्तान करवा कर लाल निचोल (७१२) [सं० निचोल ८ चादर, 
प्रोढ़नी, घूंघट, पलंग-पोश, डोली का परदा; सं० निच्ोलक: ८ जाकेट, श्रंगिया, उरस्त्राय ] 
पहनाया--'सिर चौतनी डिठोना दोन्हौ, श्राँखि श्रॉँजि पहराइ निचोल (७१२)। बाद में भी एक 
दो पदों में कृष्ण के वस्त्रों में निचोल शब्द प्रयुक्त किया गया है --भोढ़े पीरी पामरी (हो) 
पहिरे लाल निचोल ।” (२०७५) दोनों स्थानों पर इस वस्त्र का रंग लाल ही बताया गया है। इन 
पदों में यह शब्द सम्भवतः शरीर के उध्वंभाग के किसी वस्त्र, कुर्त्ता अ्रथवा जाकेट भ्रादि के 
भ्र्थ में प्रयुक्त हुभा है । 

४६--इन वस्त्रों के भश्रतिरिक्त बच्चे टोपी भी पहनते थे । टोपी के लिये दो शब्द प्रमुख 
रूप से प्रयुक्त हुए हैं--'चोतनी' (७३४, ७०७) [चार + तनी] प्राय: लाल बताई गई है-- 
'भाल तिलक मसि-बिन्दु विराजत, सोभित सीस लाल चौतनियाँ” (७२४) तथा तन भेंगुली 
सिर लाल चौतनी' (७०७) । चार या छः 'तनी” या पतली पट्टियां लगा कर यह टोपी बनती 

१--कृ० जी०, प्र० ११, भ्रध्या० १ 

२--#० जी०, प्र० ११, स्‍भ्रध्या० १ 

३--सु० प्रं०, गोता०, ४० २८६, एद २७--नोलपीत सनसिज-सरसिज स छुल' 


३२ बच्चों का पहनावी। 


नयन कमल कल कुंडल काना, बदनु सकल सौन्दर्ज निधाना। 
सुन्दर भुकुटि मनोहर नासा । भाल तिलकु रुचिरता निवासा । 
सोहत मोरु मनोहर माथें। मंगलमय मुकुता मनि गाथे।* 
(२) सोभासींव सुभग दोउ बीरा । नील पीत जलजाम सरीरा ॥ 
मोरपंख सिर सोहत नीके। गुच्छ बीच बिच कुसुम कली के ॥। 
भाल तिलक श्रमबिन्दु सुहाये । श्रवन सुभग भूषन छबि छाए ॥। 
बिकट भृकुटि कच घूघरवारे । नव सरोज लोचन रतनारे ॥ 
पदुमावत में पुरुषों के बस्त्रों से सम्बन्धित शब्दावली बहुत कम है । पद्मावती के 
प्ूद्धार तथा रूप वर्णन की श्र विशेष ध्यान दिया गया है। रत्नसेन के प्रारम्भिक जोगी रूप 
के बाद विवाह के अवसर पर वर रूप में जो वर्णन है उसमे मुकुट, सोने के जड़ाऊ कुडल, लाल 
दगला तथा पनही का उल्लेख मिलता है । दगला मोटे वस्त्र का रुईदार अंगरखा होता था। 
इसी को आईने अ्कबरी में गदर” नामक वस्त्र बताया गया है। चित्रावली में राजा की वेश- 
भूषा में दगल' का उल्लेख है ।* 


७--बच्चों का पहनावा 

४७--सू रसागर के नवम-स्कन्ध में दशरथ-पुत्रों के शर-क्रीड़ा सम्बन्धी दो पदों में उन 
बालकों के बस्त्रों का वर्णत भी किया गया है--खेलत फिरत कनकमय आंगन, पहिरे लाल 
पनहियां' (४६३) तथा 'कटि-तट पीत पिछौरी बाँधे, काकपच्छ धरे सीस' (४६४) । कवि ने उन 
बालकों के बारे में इतना ही कह कर सन्तोष कर लिया है किन्तु दशम स्कन्ध के प्रारम्भिक अंश 
में शिशु तथा बालक कृष्ण की शोभा तथा रूप-माधूर्य का अनेक पदों में बारबार वर्णन करके 
भो उसे तृप्ति नहीं होती । उन्होंने जन्म से लेकर बड़े होने तक सब संस्कारों के साथ ही हर 
नई बात जैसे दांत निकलना, घुटने घलना, पैरों चलना, बोलना, श्रादि का चित्र सा खींच दिया 
हूँ । बलराम सम्बन्धी भी कुछ अंश है । इन पदों के ञ्राधार पर हम सूर के समय में प्रचलित 
बच्चों के वस्त्रों पर कुछ प्रकाश डाल सकते है । 

छोटे बच्चों के सिले हुये बस्त्रों में कगुलिया (७२५) भंगूली (७३५) भंगुली (७०७) 
भंगुलि (६४५७) तथा कगा (६५७) प्रमुख वस्त्र ज्ञात होता है । अनेक पदों में इसकी चर्चा की 
गई हे--'पीत भंगंंलिया की छवि छाजति, बिज्जुलता सोहति मनु कन्दहि' (७२५) ग्रथवा स्याम 
बरन पट पीत भंगुलिया' (७४०) या कुलही चित्र बिचित्र झंगूली? (७३५) 'छोटो बदन छोटिये 
कभिगुली' (७४१) | कृष्ण के जन्मोत्सव पर ढाढ़ियों को भी दान दिया गया-- देब को बड़ी महर, 
देत न लावै गहर, लाल की बधाई पाऊं, लाल कौ झूगा' (६४७) । भझंगुली का रंग पीला ही 
बताया गया हैं। बड़े होने पर भी कृष्ण का प्रिय रंग पीला था। एक स्थान पर कमखाब से 
बने भंगा का ज़िक्र हे-- प्रफुलित ह्वे के भ्रानि, दीनी है जसोदा रानी, भोनीय भगुलि तामें 
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१--मानस, बालकारएड, ३२७ 
२--मानस, बालकाण्ड, २३३ 
३--प० सं० टी०, प्ृ० २६३ ३४०२ 'दगल चीर पहिर्राह बहुभांती' 
२७६, 'पहिरउ राता दगल सुहावा' 
४--तु० ग्रे०, गोता० ए० २६१, 'कुलही चित्र बिचित्र भंगूलो” 
मानस, बाल १६६, पोत भंगुलिया तनु पहिराई” (१६६) 


वस्त्राभूषणों के ताम ३३ 


कंचन-तगा' (६४७) । कमखाब के वस्त्र भारत में प्राचीन काल से ही बनते रहे हैं । मुगलकाल 
में तो बादशाह तथ| बेगमों को यह वस्त्र बहुत प्रिय था और बहुत-सा धन कमखाब के ब्त्रों पर 
व्यय किया जाता था। श्राजकल भी बनारस की «नी '्रोकेड' प्रसिद्ध है। “कगा' एक प्रकार 
का ढीला कुर्ता होता था। आजकल भी कहो-कही विवाह में निकरौसी के समय यह वर को 
पहनाया जाता हुँ ॥* झगा का ही अल्परूप भगुला या भंगुलिया है| यह बच्चों को पहनाया जाता 
है । इस कुर्ते को विशेष प्रकार से सीते .हैं । गले में एक चौड़ी-सी पट्टी लगाकर उसमें फ़ीता डाल 
कर खींच कर बांधा जाता हैँ । श्राजकल इसी वस्त्र को 'भबला' भी कहते हैं । 

एक अन्य वस्त्र बगा, बागे (६५७, ७१३) [फा० बाग] का उल्लेख भी है--नाचे 
फूल्यों श्रेंगनाइ, सूर बकसीस पाइ, माथे के चढ़ाइ लीनो लाल कौ बगा” (६५७) प्रथवा 'मेरे 
कहें बिप्रनि बुलाइ, एक सुभ घरी धराइ' बागे चीरे बनाइ, भूषन पहिरावौ' (७१३) । बगा 
भ्रगरखे से मिलता-जुलता एक वस्त्र होता हैं । इसमें सीने पर तीन बन्द लगाए जाते हैं तथा 
लम्बाई घुटने तक होती हैं। श्राजकल कहीं-कहीं 'बागा' पगड़ी तथा दुपद्वा दोनों को मिला कर 
कहते हैं ।९ 

-८--बिना सिले बस्त्रों मे पीत पट (७१५)'पिछी री-(७६६) ओढ़्नी (७३४) तथा 
निचोल (७१२) मिलते हैं | ये शब्द बाद के कृष्ण सम्बन्धी पदों में भी मिलते हैं । शिशु 
कृष्ण ने घुटनों चलना आरम्भ कर दिया है--'श्रांगन खेलत घुटुरुनि धाये।.... 

उपमा एक भ्रभूत भई तब, जब जननी पट-पीत उढ़ाये । 
नील जलद पर उडुगन निरखत, तजि सुभाव मनु तड़ित छपाये (७२२) 

फिर वे पैर-पैर चलने लगते हैं--'मनिमय श्रांगन नन्द के खेलत दोउ भेया....नील 
पीत पट ओढ़नीर देखत जिय भाव ।' (७३४) । बाद के पदों में भी बलराम के वस्त्रों का रंग 
नीला वर्णित है। दोनों बालक श्रांगन में दौड़-दौड़ कर खेलने लगे हैं-- 

'पियरी पिछोरी कीनी भौर उपमा न भीनी । 
बालक दामिनि मानो श्रोढ़े बारो बारि-धर । (७६६) 

इस पद में पिछोरी सम्भवतः ओोढ़नी के भ्र्थ में प्रयुक्त हुआ है । वर्षगांठ के प्रवसर पर 
माता यशोदा ने उबटन लगा कर, स्नान करवा कर लाल निचोल (७१२) [सं० निचोल 5 चादर, 
प्रोढ़नी, घूंघट, पल्॑ंग-पोश, डोली का परदा; सं० निचोलक: > जाकेट, श्रंगिया, उरस्त्राण ] 
पहनाया--' सिर चौतनी डिठोना दीन्हौ, श्राँखि श्रॉजि पहराइ निचोल (७१२)। बाद में भी एक 
दो पदों में कृष्ण के वस्त्रों में निचोल शब्द प्रयुक्त किया गया है -'श्रोढ़े पीरी पामरी (हो) 
पहिरे लाल निचोल ।” (२०७५) दोनों स्थानों पर इस वस्त्र का रंग लाल ही बताया गया है। इन 
पदों में यह शब्द सम्भवतः शरीर के उध्वंभाग के किसी वस्त्र, कुर्ता भ्रथवा जाकेट भ्रादि के 
प्र्थ में प्रयुक्त हुआ हू । 

४६--इन वस्त्रों के श्रतिरिक्त बच्चे टोपी भी पहनते थे । टोपी के लिये दो शब्द प्रमुख 
रूप से प्रयुक्त हुए हैं--'चोतनी' (७३४, ७०७) [चार + तनी] प्रायः लाल बताई गई है-- . 
'भाल तिलक मसि-बिन्दु विराजत, सोभित सीस लाल चौतनियाँ” (७२४) तथा “तन भेंगुली 
सिर लाल चोतनी' (७०७) | चार या छः 'तनी' या पतली पट्टियां लगा कर यह टोपी बनती 


१-० जी०, प्र० ११, भ्रध्या० १ 
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१४ स्त्रिया के श्राभूषण 


है भ्रौर इसका भाकार गोल होता है। भ्राजकल भी बच्चे इस प्रकार की टोपी पहनते हैं ।' तनी 
कपड़े की दोहरी सिली पतली-सी पट्टी को कहते हैं । सूर ने भी 'तनी' शब्द प्रयुक्त किया है-- 
'तनी चोली की तोरी' (३४८८) । 
टोपी के प्र में एक दूसरा शब्द कुलद्दी (७२६, ७७८) तथा कुलहिया (७४०) [फा० 
कुलाह] भी मिलता है-- 
'कुलही लसति सिर स्यामसुन्दर के बहुबिधि सुरंग बनाई। 
मानौ नवधन ऊपर राजत मघबा धनुष चढ़ाई ।' (७२६) 
या सिर कुलही पग पहिरि पैजनी, तहाँ जाहु जहं नन्‍्द बबा रे! (७७२) 
या सीस कुलहिया चौतनियाँ (७५०) 
कुलही कुलाह के श्राकार की छोटे बच्चों की टोपी होती है । इसमें चार तनी होने पर 
'चोतनिया' कुलहिया (७४०) कहते होगे । बच्चों की टोपी कई रंगों की भी बनाते होंगे, इसी- 
लिये श्याम कृष्ण के शरीर पर रज्ू-बिरजड्भी टोपी की उपमा बादलों के ऊपर इंद्रधनुष से दी 
गई है ।" 


८--स््रियों के आ्रभूषण 

५०--सूरसागर में राधा तथा गोपियों के भ्राभूषणों का अनेक पदों में विस्तार से 
वर्णन किया गया है | यह विशेषतः क्रृष्ण के मथुरा-गमन से पहले के संयोग प्रेम संबंधी पदों में 
है। कुछ पदों में (१६६१, २०६३, २१४८, २११६, ३४५०) केवल श्राभूषणों के नामों को 
मात्र सूची दी गई है। इनमें से कुछ प्राचीन तथा कुछ विदेशी नाम हैं । श्रलंकार-शास्त्रियों 
ने स्त्रियों के बारह आभूषण माने हैँ--शीशफूल, टीका, बाली, बेसर, कंठश्री, हार, बाजूबंद, 
चूड़ी, कंगन, श्रंगूठी, किकिणी तथा नूपुर | जायसी ने .इसका उल्लेख पद्मावत में कई स्थलों पर 
किया हैँ ।* धीरे-धीरे भ्रनेक प्रकार के श्राभूषण प्रचलित हो गए । सूरसागर में भी इन बारह 
प्राभरणों के भ्रतिरिक्त अन्य बहुत से नाम मिलते हैं । 

सूरदास जी ने श्राभूषणों के लिए प्रधानतया आभूषन (१२४६) [सं० भ्राभूषण], 
भूषन १६५५) [सं० भूषण], आभरन (१८०२) [सं० आभरण] तथा अभरन (१६२५) 
पर्यायवाची शब्द प्रयुक्त किये हैं, जैसे---रचि आभरन सिंगार, अंग सजि, ज्यां रतिपति सजनी' 
(२८० २), 'अ्रद्भ श्रभरन उलटि साजे' (१६२५), 'श्रग अंग अ्रभूषन (२६४४) तथा “जब देखें 
उलटे भूषन' (१६५५) । कहीं-कहीं गहना (परि०८) [सं० ग्रहणक, ग्रहराश्र, गहना] शब्द भी 
प्रयुक्त हुआ है--गहनो अगढ़ गढ़ायो ।! जायसी तथा तुलसी ने भी प्रायः यही शब्द प्रयुक्त 








१--मानस, बालकाराड, दो० २४३ 'पौत चौतनों सिरन्हि सुहाई । कुसुमकलों बिच 
बीच बनाई । 
२--तु० ग्र० गीता०, ए० २६२ “सादर सुमुखि विलोकि--सुधि न ॒पभ्रपनियां' ३१ 
सूरसागर के आदर सहित विलोकि--सुधिन अपनियां! में बहुत साम्य है। एक 
नये शब्द “नगकनियां! के श्रतिरिक्त वस्राभूषाणों को बिल्कुल एक ही शब्दावली है । 
३--प० सं० ध्या०, २६६।३-८ 'पुनि कानन्ह कु'डल पहिरेई.... 
बारह अभरन एड बसाने, ते पहिरे बरहों प्रस्थाने।' 
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किये हैं ।! श्राजजल गहना तथा जेवर [फा०] के भ्रतिरिक्त बोलियों में 'माल' या 'चीज़' शब्द 
भी बोले जाते हैं । ऊपर के अंशों से शरीर के प्रत्येक अंग पर जेवर पहनने की प्रथा की भोर 
भी संकेत किया गया है--भ्रग अंग झ्राभूषन' (२६४४) भ्रथवा “प्रंग-अंग झआभूषन की छवि 
कापे होइ बखान' (३०६४) । 

जेवर प्राण: मोती, सोने-चाँदी के या जड़ाऊ बनाए जाते हैं । सूरसागर में सोने या मोती 
के श्रथवा र॒त्नजटित ्राभरणों के उल्लेख ही प्रमुख रूप से किये गए हैं | इस प्रकार के जेवर 
बहुमूल्य व सुन्दर होते हैं । सूरसागर में श्रधिकतर आभूषणों के नाम ही दिए गए हैं, किन्तु कहीं- 
कहीं प्राभूषण विशेष की बनावट के बारे में भी बताया गया है, जैसा कि श्रागे प्राभूषणो की 
ब्याख्या में बताया जायगा । कहीं-कहीं साधारण तथा सभी आभूषणों के बारे में भी बताया 
गया है, जैसे--'सूरदास कंचन के अ्रभरन ले भंगरिनि पहराई' (६३४) भ्रथवा मनिमय भृषन 
मंगनौ' (२४५०) तथा 'कनक खबित मनिमय आभूषत । सनिमय या सनि भूषन (३४५०, 
१६७३) का उल्लेख अनेक बार हुआ है --मनिमय भूषन षट अंग साजै' (परि० १०८) अथवा 
'कंबु कंठ नाना मनिभूषन' (१६७३) । जड़े हुए गहनों के लिये जराइ (३२३१), जराऊ 
(२०६३) या रतन-जटित (१७३८) भी कहा गया है। कहीं-कहीं जड़ाऊ जेवर से उपमा भी 
दी गयी है -'स्यथाम तनु घन नील मानौ, तड़ित तनु सुकुमारि । मनो मरकत कनक मंजुत, सच्यौ 
काम सँवारि' (२६०७) । जायसी ने भी जड़ाऊ ज़ेवरों का वर्णन किया है ।'* 

५१--मांग के ऊपर पहनने का एक आभूषण मांगपाटी [सं० मड्ग-प्रा० मंग-मांग] 
होता है--'मांग पाटी सुभग' (१६६०) । रटंगार तथा प्रसाधन के सिलसिले में मांग मोती से 
भरने का उल्लेख किया गया है । मस्तक पर पहनने के तीन चार भ्राभरणों के नाम सूरसागर 
में दिये गये है-चंदक, चन्द्रिका (२०५७, ७१५) [स० चद्विका], बेंदी (२४६६) [सं० 
विदु| सीसफूल [२११६) [सं० शोर्ष + फूल| तथा टीको (२१४८) [सं० तिलक] । माथे पर 
लटकता हुआ भ्रद्धचंद्राकार आभूषण चंद्रक कहलाता है । यह एक श्यूखला से माग के ऊपर 
लटका लिया जाता हैँ । चंदक या चंदवा चांदी का भी बनाते हैं तथा ग्रन्य प्रकार से भो । इसमें 
तीन श्वूखलाएं होती है। बीच वाली मे चांद के आकार को पत्तियां लगी होती हैं जो माग के 
ऊपर आराती है । शेष दोनों कानों के ऊपर लटकती रहती हैं जिनमें भुमके लगे होते है । पनघट- 
लीला, २०५७ में चंदक की उपमा महावत से दी गयी है-- 

“चंदक मनहुँ महाउत मुख पर' । बालक कृष्ण की “चंद्रिका मानिक' (७१५) का उल्लेख 
किया जा चुका हैं । 

बेंदी या टीका चंद्राकार होता हैं तथा एक श्यूखला से बंधा हुआ माथे पर लटठकता 





१--प० सं० व्या०, ११० चांद सूरज अरु गहने । 
मानस, बालकाएंड, २४८, 'भूषन सकल सुदेस सुहाये, प्रंग-अंग रुचि सखिन्ह 
बनाये ।' 
२--प० सं० ध्या०, २६७, 'पहिरि जर'ऊ ठाढ़ि भौ बरनि न श्रावे भाउ! | 
३१६।५, कंचन करी चढ़ी नग जोतो । 
बरमा सौ बेंधा जनु मोती ।! 
४४०।६, कंचन करो रतन नग बना | 


जहां पदार्थ सोह न पना ।' 
३--प्रा० शञ०, ए० १२८ 


३६ स्त्रियों के श्राभूषण 


रहता है। हसे प्राय: नगों से जड़ा हुआ बनाते हैं श्रोर किनारे मोतियों की भालर होती है । 
बेंदी या बिंदी चांदी की भी बनाते हैं | इसका दूसरा नाम बेना भी हैं । सूरसागर में नग इसकेजड़े 
होने का वर्णन है--गोरें भाल बिंदु सेंदुर पर टीका धरयौ जराऊ' (२११६) तथा “जराइ को 
टीको' (२१५८) या बदन बिद, जराइ की बेंदी' (२२४६) । शीशफूल का झाकार फूल के 
समान गोल होता हैं। इसको बोर, बोरला या वोरिया कहते हैं । राधा नग [फा० नगीं, 
नगीन:] से जड़ा शोशफूल पहनती हैं-- सीसफूल ग्रति लसत नग जर्‌यौ, ता पर सेस सीसमनि 
वारतः (२८०७)। सादा शीशफूल भी पहना जाता था--कबहूँ राखति सीसफूब लटकाइ 
के (२८०८) । भूला भूलते समय माथे का शीशफूल भी ताटंक के साथ ध्यान प्राकर्षित 
करता है--श्री सीसफूल, अ्रमोल तरिवन, तिलक सुदर भाल' (३४५६)। श्री (३४५६) 
या सिरी* भी माथे की टिकुली या बेंदी नामक ग्राभूषण को कहते हैं। परि० ७ में 'काहूँ 
दीन्ही खोर' का उल्लेख है । खोर या खौर माथे के एक ग्राभूषण को भी कहते है । नागमरियि 
पहनने का उल्लेख भी हे--'मनि-नाग सीस धरि' (३२३६) । भ्राजकल राजस्थान, गुजरात 
एवं मध्यप्रदेश में बोर पहने हुए स्त्रियां दिखायी देती हैँ। विवाह के भ्रवसर पर प्रायः 
वधू को बेंदी या टीका पहनाने की प्रथा चली आ रही हैँ। इसको सोभाग्यसूचक भी 
मानते हैं । सूरसागर में भी यह संकेत है--सीसफूल, मनि-नाग सीस धरि, मनु सुहाग को छत्र 
तनायो' (३२२६) । मोहनजोदड़ो की खुदाई में सिर पर बांधने की दस-बारह इंच लंबी सोने की 
पत्तियां सी मिलो हैं । सिन्धु-सभ्यता के इस श्राभरण से मिलता-जुलता श्राभरण 'पात' भ्राज 
भी दक्षिणी-पूर्वो पंजाब में पहना जाता है । हर्षचरित में सिर के कुछ इसी प्रकार के श्राभरण 
बालपाश तथा मस्तक की चटुला-तिलक मरण्पि का उल्लेख है। गुप्तकालोन स्त्री मूर्तियों के 
मस्तक पर यह मणि देखी जा सकती है ।* 

५२- कान के आ्राभूषणों मे कुडल (२७६६) [सं०] श्रत्यन्त प्राचीन है जिसे 
स्त्री तथा पुरुष दोनों ही समान रूयथ से पहनते थे ।* कृष्ण का तो यह प्रिय श्रलंकार था ही, 
ब्रज की स्त्रियां भो इसे पहनती थीं । राधा के कानों में सूर्य या बिजली के समान देदीप्यमान 
कुंडलों* का वर्णन कई जगह है-- 

'कुडल भलमलात भलकत श्रति चकाचौंध नेन न ठहरात' (२७६६) 

स्रवननि कुंडल रबि सम ज्योती (२५१६) 


१--प० सं० ध्या०, ४७२।७ 'सिरी जो रतन मांग बेसारा । 
जानहूँ गर्गन टूटि निसि तारा ।' 
२--हर्ष ० सां० श्र, ए० २३, १५५, १७ “ललाटलासव सीमन्‍्तनुम्बी चठुला-तिलक 
सरि: 
पृ० ४७, 'कु'डलमरिएकुटिलकोटिबालवोरणा' (हर्७ँ चरित) 
साधना भूमि की स्त्री के कानों में द्वितीया के चंद्र के 
समान दन्तपन्न का कु डल था । 
४--प ० सं० ध्या०, ११०, 'कु'डल कनक रखे उजियारे” 
४७६, 'मनि कु'डल चमर्काह अ्रति लोने । 
जनु कौंधा लौक॑हि दुहुँ कोने । 
वुहुँ दिसि चांद सुरण चमकाहों । 
नखतरह भरे निरक्षि नहिं जाहों ।” 


जन 9). ११ ११ 
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गरिजटित क्ुंडल के संबंध में भी पता चलता है--'मनि कुंडल तार्टक बिलौल'" 
(१७९८) । ताटंक तथा कुंडल की शोभा श्रवर्गनीय थी-- 

'कुंडल संग ताटंक एक भए जुगल कपोलनि भाई (१७५६) । 

कान के इस दूसरे आभूषण ताटंक (१६१६, १७७८) [सं० ताटंक:], तरिकों 
(२१०५) [सं० तालकः, ताटंक:] या तर योना,तरिवनि, तरोन [२८२३, २०६३, ६४२] 
का आभूषण संबधी प्राय: सभी पदों में निर्देश हम्मा हैं । इससे यही सिद्ध होता हैं कि उस समय 
का यह प्रिय तथा अभ्रधिक प्रचलित आभूषण था । यह फूल के आकार का गोल रोनोंदार टॉप्स 
होता हैं, भ्रतएव इसकी उपमा कई जगह चक्र से दी गई है-- 

चक्र तर॒यौना' (३२३१) अथवा “की मनमथ-रथ-चक्र कि तरिवन, रवा रचित सह-साज । 

स्रवन कृप की रैहट-घंटिका, राजत सुभग समाज ॥ (३०६३२) 

गोपषियों तथा राधा के ताटंक का वर्णन श्रनेक स्थलों पर किया गया हें:-- 

'स्रवन तरिवन-छबि को कबि कहें निबारि' (३६४५) 

'सुभ स्रवननि तरल तरौन, बेनी सिथिल गुही' (६४२) 

दधिदान प्रसंग में कृष्ण द्वारा प्राभूषण छीनने के सिलसिले में भी निर्देश है-- 
'नकबेसरि खुठिला, तरिवन कौ' (२०६३) तथा 'मोती बगरि रहे सब बन भ, गयौ कान कौ 
तरिकौ' । (२१०५) मुरली घ्वनि से बेसुध हो ब्रज की स्त्रियां उलटे ताटंक पहन लेती हैं--- 
स्रवन ताटंक उलटे सवारों' । (१६१६) जडाऊ ताटंक का उल्लेख भी हैँ - 'खवन मनि ताटंक 
मंजुल' (२७५१) या 'तरिवन खवन रतन मनि भूषित' । (२५३६) नोलम जड़े ताटंक का वर्णन 
भो किया गया है--ताटंक गंड पर, रतनजटित मनि नीली (१७७८) कहीं कहीं अत्यन्त सुन्दर 
उत्प्रेज्षा द्वारा वर्णन हैं - 

'सुभग स्रवन तरिवन मनि भूषित इहि उपमा नहिं पार, 

मनहु काम विधि फंद बनाए, कारन नंदक्रुमार । (२११६) 

भ्राजकल इसे तरकी कहते हूँ । ग्रामीण स्त्रियां श्रससर पहनती हैं। इसकी घुंडो मोटी 
होने के कारण कान का छेद खूब बड़ा किया जाता है। घुडी पर प्रायः ताड़ का पत्ता लपेट 
लिया जाता हैं। पहले सभवत: इसे ताड़ के पत्ते से बनाते होगे, ग्रत: इसका यह नाम पड़ गया 
होगा। गांव में लाख की तरकी भो पहनी जाती है । 

इसका एक अ्रन्य नाम बीरे (३२२६) या बीरे (३४४६) था, जिसकाँ आकार भी चक्र 
या सूर्य-शशि के समान बताया गया है तथा सोने का रत्नजटित-- 'काननि की वीरें श्रति 
राजति मनहुँ मदन रथ चक्र चढ़ायौ' (३२२६) 

ग्रथवा--'कनक जटित जराइ बीरे कबिनु उपमा पाइ 

सूर ससि ह्ल॑ एक ब्रज में, उगे मानों भ्राइ ।' 

५३--थोड़े से ही स्थलों में प्रवतंस (३२३०) [सं० प्रवतंसः] का उल्लेख भी है-- 
मिलि राजत भ्रवतंस' । यह बाली के समान कान का एक श्राभरण हैं। वाण ने हमक॑ के 
प्राभरणों में श्रवणावतंस” का उल्लेख किया है जिसे संभवत: कुंडल के ऊपर १हनते थे ॥* 

करन-फूल (२८०७, रे८०८) [सं० कर्ण + फूल] का उल्लेख भी ताटंक के समान हो 
भ्रनेक बार किया गया हैँ । यह करन फूल (एक छोटा सफेद फूल) की श्रनुक्ृति पर बनाया जाता 
है । कर्रफूल भी ब्रज की स्त्रियों का प्रिय भ्राभरण ज्ञात होता है--करनफूल कर लिये संवारति, 





१--हुषें० सां० झ्र०, ए० ४७ 


श्द लित्रियों कै ध्राभूषण 


(२८०७) या “मानौ कर्नफूल चारा कौ' (३२२८) प्राजकल ग्रामीण बोलो में इसे 'कनफ्‌ल” भी 
कहते हैं । कभी-कभी कर्णफूल के बीच में शीशा जड़ कर भो बनाते हैं। जायसी ने भी नाक के 
कर्राफूल का उल्लेख किया हैँ ।' 

कान के छेद में पहने जाने वाले श्रन्य श्राभूषणों में खुठिला, खुटिला (२०६३) 
(३२३१) तथा खुंभि या खुंभी (२.५७, १६७३) भी थे। 'खुँटिला सुभग जराइ के 
मुक्‍्ता मनि छबि देत, प्रगट भयो घन मध्य तें, मनु सप्ि नखत समेत, में जड़ाऊ 
खुटिला का वर्णन है। जायसी ने समवतः इसी के लिए खूंट या खूटी नाम दिये हैं 
जिसका झ्राकार दीपक के समान होता था।* ज्योतिरीश्वर ठाकुर ने 'खुटी' नामक ग्राभूषण का 
उल्लेख नायिका के अलकारों में किया हैं (वर्णारत्नाकर पृ० ४) तथा उसे 'खुन्ती' नाम भी दिया 
हैं (प०९ ४६) | खुमी या खुभी लंवग की अनुक्ृति पर बनाते थे | सूरसागर में उसके श्राकार 
की शोर संकेत है -'खुभिनि जराब-फूत दुति यौं, मनु दे ध्रुव-गति रजनो!१ : (२८० २) 'मोतिनि 
हार जलाबल मानो, खुभी दंत भलकावे (२०५७) । जड़ाऊ खुभी भी वर्णित है--'खुभी जर।इ 
जरी हैं (१६७३) । 

५४- कान का श्रन्य आभरण भ्रूमक, भूमका (६५८, १७६८) भी था | यह कान 
से नीचे लटकता रहता है और इसे उल्टी कटोरी की श्नुकृति पर बनाते हैं। इसमें किनारे मोती 
की भालर होती हैं श्रौर बीच में लटकन। यह कर्णफूल के साथ भी पहना जाता हैँ। रासनृत्य प्रसंग 
में कान के हिलते हुए भुमकों का वर्णन है-- अंचल चंचल भूमका' (१७९८) “चंचल चलत 
भूमका!, भ्रचल अ्रदभुत है वह रूप, (१६७५) | कृष्ण जन्म पर भी दाई को नेग में देने का उल्लेख 
हैं-- लाख टका, अ्ररु भूमका (देहु) सारी, दाइ को नेग! । इस श्राभूषण के श्रधिक उल्लेख 
नहीं हैं । लगता है ताटंक तथा कर्राफूल पहनने की श्रधिक प्रथा थी । श्राजकल गाँवों में प्रचलित 
कान के आभरणों में तरकी, कनफूल, ऐरन (र७70५॥0 श्रं०) बारी या वालो लौंग, ढार तथा 
बिरिया भ्रादि के नाम लिये जा सकते हैं तथा शहरों में प्रचा4त तरह-तरह के टॉप्स, बाली, तथा 
हयारिंग के । सूरकालीन प्रचलित श्राभरणों में मोती की बाली का प्रमुख स्थान था, किन्तु न जाने 
क्यों सूरसागर में इसका उल्लेख'्नहीं हैं। वाण ने हर्षचरित में बालिका «शब्द प्रयुक्त किया 
हैं तथा काशिका हिरण्य 'वल्ली श्राया है ।* पद्मातम में भी 'बारी शब्द मिलता हैं ।५ 

५५- नाक के प्रमुख आभूषणों में नथुनी, नथ, (२६४५, २७४४, ३०६३) [सं० 
नस्त-नत्थ-नाथ-नथ], बेसरि, नकबेसरि (६९०, २०६३, ३५१९) [सं० द्यस्र-बेसर] 


नाल ८ 
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स्त्रामूषणों के ताम १६ 


तथा बुलाक (परि० ११) [तुर्की बुलाक़] का निर्देश है। इनमें सब से भ्रधिक बेसर' या 
नकबेसर का वर्णन है-- 'सुभग बेसरि निरखि काम लाज” (१६६०) । बेसर भ्राकार में 'छोटी 
नथ के समान होती है, किन्तु. नाक के बीच के छेद में बुलाक़ के समान पहनी जाती है । इसमें 
मोती माण्ििक्य या मुँगे पड़े होते हैँ जिनका उल्लेख सूरसागर के भ्रनेक पदों में हैं--'नासा 
मुक्ता गोल” (२२३६) “बेसरि के मुक्ता मनिनि! (३२३१), नासा की बेसरि श्रति राजति, 
लागे नग भ्रनमोल' (३४७५) तथा “बेसरि बनी सुभग नासा पर मुकता परम सुढार (३२२५) । 
कहीं-कहीं अ्रलंकारों द्वारा अत्यन्त सुन्दर चित्र खीचा गया है--बंकित भौंह, चपल श्रति लोचन, 
बेसरि रस मुकुताहल छायो मानौ। मृगनि श्रमी भाजन मरि, पियत न बन्यो दुहूँ ढरकायो, 
(३२२६) । बेसर में गजमोती भी लगाए जाते थे--“नकबेसरि लटकें गजमोती' (३११६)। 
राधा तथा सखियों के बेसर छीनने के श्रसंग से संबंधित अनेक पद (२५७१-२५७४) हैं । 
'बेसरि छीनति हो बंकाजहि जाहु न घरहि चली (२४७४) । यशोदा को नाक की बेसर का 
उल्लेख भी है--'लटकति बेसरि जननि की (६६०)। 

इसके बाद नथ'" का वर्णन किया गया है--'नासा नथ अतिहीं छबि राजति, श्रधरनि 
बीरा-रंग” (२६४५) । नथ वृत्ताकार चूड़ी की तरह पतले सोने के तार से या खोखली 
बनाते हैं जिसमें मोती व मेंगे पड़े रहते हैं । यह नाक के एक तरफ छेद में पहनी जाती है तथा 
एक ओर कपोल पर पड़ी अ्रधर तक लटकती रहती है :+- 

नासा नथ-मुकुता के भारहि, रह्मयौ अ्धरतट जाइ । 


दाड़िम-कन सुक लेत बन्यो नहि कनक फंद रह्ौ झ्राइ ।! (२११६) 
तथा-- 'नासा-नथ-मुक्ता बिबाधर प्रतिबिबित भ्रसमच । 


बींध्यो कनक-पास सुक सुन्दर करक-बीज गहि चूँंच ।? (३०६३) 
प्राजकल नथ पहनने की प्रथा कम हो गयी है । किन्तु कुमायूँ प्रदेश के पहाड़ी पहनावे में नाक 

की बड़ी सी नथ का प्रमुख स्थान श्राज भी है। श्रन्य स्थानों में विवाह के अवसर पर प्राय: वधू 
को नथ भी पहनाई जाती है । नथ भरतुल तथा खोखली दोनों प्रकार की बनती है। कभी- 
कभी इसका भ्राकार इतना होता हैं कि भार संभालने के लिए कलावे के डोरे या मोती की लड़ी 
से बाँध कर एक भोर कपोल पर डाल कर बाल में बाँध देते हैं । पठान काल से पहले भारतोय 
साहित्य व कला में नथ का चित्रण नहीं हुमा है ।* नाक के बीच के छेद में जो के श्राकार की 
बुलाक़ पहनी जाती है। इसका उल्लेख प्रायः शिशु कृष्ण के श्राभरणों में ही अ्रधिक है । हिन्दू 
काल में नाक में श्राभूषण पहनने की प्रथा नहीं थी। मुसलमानी संस्कृति के सम्पर्क में आने के 
बाद ही नाक में श्राभरण पहने जाने लगे ।४ आज भी संसार के भ्रधिकांश देशों में नाक में जेवर 
पहनने की प्रथा नहीं है । पाश्चात्य प्रभाव से भारत में भी नगरों में नाक छिदवाने की प्रथा कम 
होती जा रही है। स्त्रियाँ नाक में ज़ेवर पहनती भी हैं तो ल॑वग या फूल के भ्राकार की या हीरे 
ग्रादि की जड़ी छीटी कील सी ।* 

५६- गले के भाभूषणों की संख्या सबसे भ्रधिक है। सर्व प्रथथ माल (३०७) [सं० 

१--प० सं० ध्या०, ३१८, बिसरि टूटी! 


२-- ,, 9. **।४ 'परो नाथ कोइ छुआ न पारा' 
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५० ॥ 9. २९६ 'पुनि नासिक भल फूल प्रम्ोला' 


४० स्त्रियों के प्राभूषण 


माला | या हार (६२३) [सं० हारः] ही कई प्रकार के बताए गये हैं । पुरुषों के भ्राभूषयों में 
मोती [सं० मुकता] की माला का प्रमुख स्थान है, उसी प्रकार यह स्त्रियों में भी प्रिय थी-- 
'सुभग मोतिन हार! (१६६१) अ्रथवा 'उर मुकुता की माल (१६७३) या 'चिबुक-तर कँठ 
श्रीमाल मोतिन छवि' (१६६०) । दधि-दान प्रसंग में कृष्ण द्वारा मोती की माला तोड़ कर मोती 
बिखेर देने का चित्रण श्रनेक पदों में है - 'हरि तोरी मोतिनि की माला' (२१४६) या हार 
तोरि बिथराइ दियो (२१०२) । मोती की माला की उपमा प्राय: सुरसरी से दी गयी है-- 
'मुक्तामाल टूटि यों लागत, जनु सुरसरी अधोगति लीनी' (२६११) । केवल एक लड़ की 
मुक्तावलि (३५१६) [मुक्तावली] या मोतिन लर (१६११) भी पहनी जाती थी--'मनु ससि 
मोतिन लर दीनी (२६११) या “कंठ कपोत मुक्तावलि हार । जनु जुग गिरि बिच सुरसरि धार 
(३५१६) । दधि दान प्रसंग में मोती की लड़ का श्रनेक पदों में उल्लेख मिलता है (२१५१, 
२१५२, २१५७) -'मोतिनि लर तोरयौ (२१०४); 'काहे को मोतिन लर तोरी हम पीताम्बर 
लेहँ (२१५५४) । हिडोला शीर्षक पदों में भी अन्य आभरणों के साथ मोती के हार का वर्णन 
हें-- मनिमय भूषन कंठ मुकुतावलि, कोटि अ्नग लजावनौ' (३४२०) । हाथी के मस्तक से एक 
प्रकार के मोती निकलने की कल्पना हैँ जिसे गजमोक्तिक कहते हैँ । इस प्रकार के मोतियों की 
माला का भी उल्लेख है - कठसिरी उर पदिक विराजत गजमोतिनि के हार' (३२२८) । 
५७--राधा का कृष्ण से मिलने के लिए अपना मोती का कंठा तोड़ने का सुन्दर प्रसंग 
है । कई पदों मे (२५८५-२५४६५) माला ढूंढने के बहाने राधा का घर से जाना और पुत्री की 
इस लापरवाही के लिए माँ की #भलाहट व क्रोध का कलात्मक चित्रण हैँ --जाहु तहीं 
मोतिसरी गवाई । तबहीं तौ घर पैठन पहों भ्रब॒ ऐसे ढंग भाई (२५६०) । 'हार बिना ल्याये 
लट््बोरी घर नहिं पैठन देहों' (२५६३) | 
मोतिसिरी या मुतिसिरी [स० मोक्तिक + श्री] मोती का कंठा होता था । इसी प्रसंग 
में मुतिसिरी के चोसर (२५४३) एवं बहुमूल्य होने का उल्लेख भी है--'चौसर हार भ्रमोल 
गरे को, देहु न मेरी माई (२५४८७) । 
झथवा-- इक इक नग सत सत दामिनि को,।लाख टका दे ल्याई' (२५६०) 
या --(लाख टका की हानि करी तें सो जब तोसो लैहों (२५९३) 
दधि-दान प्रसग मे मोती के नो लड़ के हार भ्रथवा नोसरि हार (२१०५) का उल्लेख 
भी हे--'में कत तोर॒यों हार नौसरि को ।! 
मोती के हार के भ्रतिरिक्त सोने की या जड़ाऊ माला पहनने की प्रथा भी थी। शिशु 
कृष्ण की नार काटने के नेग में दाई कंचन हार (६३४) के स्थान पर यशोदा के गले में पड़े 
मनिमय जटित हार (६३३) के लिए भगड़ती है-- 
'मनिमय जटित हार ग्रीवा को, वह भ्राजु हों लहों' (६३३) 
प्रथवा “+चन हार दिये नहिं मानति तुदीं भ्रनोखी दाई! (६३४) 
तथा 'उठी रोहिनी परम शअ्रनंदित हार-रतन लै प्राई (६३६) 
राधा तथा गोपियों के भ्राभूषणों में भी मोती तथा मारणिक्य के हार का वर्णन मिलता 
है--'मानिक मोती हार रंग कौ' (२०६३) । 
१--तु० ग्र०, गीौतावली, पृ० ३४२ 'जुगुल बीच सुकुमारि नारि इक राजति बिरनहि 
सिगार। 
इंद्रनोल, हाठक, सुकुतामनि जनु पहिरे महिं हार।!' 
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प्रथवा--मानिक मध्य पास चहुँ मोती-पंगति कलक पसिंदूर, 

रेग्यां जनु तम-तट तारागन ऊगत घेर॒यों सूर (३०६३) । 

५८--जैसा कि नाम से हो अनुमान होता है दुलरी (१६६१,३२७५) [सं० द्वि+ 
यष्टि] तथा तिलरी (२०६३) [सं> त्रि+ रष्टि] दो या तीन लड़ की माला को कहते हैं । यह 
मोती के अश्रतिरिक्त सोने के दानों से भी बनती है। सोने के पत्तरों को गृह कर भी तिलरी 
बनाई जाती है। ब्रज की स्त्रियाँ दुलरी व तिलरी भी पहनती थी--कंठश्नी दुलरी बिराजति, 
चिबुक स्थामल बिद' (१६६१) अथवा 'कंठसिरी दुलरी तिलरी उर' (२०६३)। कहीं-कहीं स्पष्ट 
कर दिया गया है कि यह मोती की है--मोतिनि की दुलरो' (३२७१) । गले में एक साथ कई 
प्रकार के हार पहिनने की प्रथा भी थी--'कंठसिरी, दुलरी तिलरी लर श्रौर हार इक नौसरि कौ 
(२१५८) । 

ऊपर के पद्यांशों में कंठश्री या कंठसिरी नाम ग्राये हैं। यह गले का कठा होता है 
जो गले में चिपटा हुआ-सा पहना जाता है। यह सोने का अथवा जड़ाऊ दोनों प्रकार का होता 
है । ग्राजकल इसे कठा या कंठी कहते और बे प्रायः मोती के या सोने के बड़े-बड़े श्ररडाकार 
दानों को पोह कर बनाते है । जायसी ने भी पद्मावती के श्राभरणों में मोती की माला तथा 
कठश्री के नाम दिये हैं ।* 

सूरसागर मे होरे के हार' का भी उल्लेख हैं जो माणिक्य मोती के हार से भी 
मृल्यवान होता हं--बीच-बीच हीरा लगे (नंद) लाल-गरे कौ हार (६५८) । 

५६- -जड़ाऊ लटकन लगी हुई सोने की सकरी ( १६७३ ) [ स>» श्रद्धला ] का 
उल्लेख भी हँ-- रूकरी-कनक, रतन मुदतामय लटकन, चितहि चुरावे (१६७३) । 

सोने या चाँदी को गले में पहनने की जजीर को सकरी कहते हैं। आजकल इस प्रकार 
के जड़ाऊ लटकन (?०॥४७॥॥) के साथ बारीक चेन पहनने की प्रथा बहुत है। लटकन किसी 
भी चीज़ से लटकती वस्तु को कहते है । यह नथ, बेसर, कलगी या बाजूबन्द सभी में होती है-- 
“भूषन भुजा ललित लटकन बर, मनहुँ मिल्यो अलिपुंज सुहायों ।' 

ग्रीवा के अन्य आभूपणों में हमेल (२०६३, २७५५) [अ्र० हमायल] तौकी, (२१५४८) 
[भ्र० तौक़] तथा खंगवारों (परि० ८)[देश ०] थे । सिक्‍कों भ्रथवा उस आकार के टुकड़ों को पोह 
कर हमेल बनाते हैं। पहले इसे ग्रशर्फो या रुपयों से बनाते थे 'कंठ हमेल सजावत हैं (२७५४५)या 'सुनि 
राधा अ्रब तोहि न पत्येहों। और हार चोकी हमेल श्रब तेरे कंठ न नहीं (२५६३) आदि उल्लेखों 
में हमेल के श्राकार आदि के संबंध मे कुछ नहीं बताया गया है। तौक्‌ एक चन्द्राकार झ्राभूषण होता 
हैं, जो गले से लगा हुम्ना पहना जाता हैँ । इसमें एक चौड़ी सी पट॒टी सी होती है, जिसके नीचे 
घुँंबुरू लगे होते हैं । यह सोने तथा चाँदी दोनों की बनाते हैं। मुसलमान स्त्रियाँ श्रक्सर चांदी की 
पहनती हैं । मुसलमान लोग अपने बच्चों को इसी प्रकार का ताबीज़ पहनाते हैं जो किसी मिन्नत 
को पूरा करने के लिए पहनाया जाता हैं। कभो-क्रमी मुसलमान स्त्रियाँ भी ऐसा ताबीज़ पहन 
लेती हैं। सूरसागर में तौक़ का बहुत कम उल्लेख हैं श्र हैं भी तो ग्राभरण के लिए--एते 
पर है तौकी' (२१५४८) | सू रसागर में खंगवारों का उल्लेख भी बहुत ही कम है--“रतन जटित 
खँंगवारो गर को जसुमति ले पहिरायौ' ( परि० ८)। खँगवारो को श्राजकल हँसुली कहते हैं । 
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१--प० सं० व्या०, १११, 'कठसिरी, सुकताहल माला सोहे प्रभरन गाँव । 
३२१, लरे मुर हिय हार लपेटी सुरसरि जनु कालिदी भेंठी ।! 
२--प० सं० ध्या० २६६ 'होर हार नग लाग अ्रमोला ।' 


४३ स्त्रियों के प्राभूषण 


पद्मावत में भी 'हांसु” शब्द प्रयुक्त हुमा है ।' यह श्राजकल सोने था चाँदी तथा भरतुल श्रथवा 
खोखली दोनों प्रकार की बनाई जाती है। यह भी तौक़ के समान ही गले से लगा हुआा 
चंद्राकार श्राभरण है, किन्तु यह गोला होता है चिपटा नहीं । उपयुक्त पंक्ति में यह रत्नजटित 
बताया गया है । 

६०--कनछेदन शीर्षक के एक पद (७६८) में यशोदा के गले की धुकधुकी का उल्लेख 
भ्राया है--जसुमति की धुकधुकी सु उर को (७६८)। धुकधुकी में पदक के आकार का भ्राभरण 
हृदय पर लटकता रहता था। इसोलिए इसका नाम धुकधुकी पड़ा । मध्यकालीन साहित्य में 
इसके पर्याय 'उरबसी' और “जुगनी' मिलते हैं | धुकधुकी के पर्यायवाची नाम पदिक (३२२८) 
[सं० पदक:]| या जुगुनू सूरसागर में भी है। हमेल के बीच में नीचे एक चौकोर टुकड़ा 
पड़ा रहता है जिसे चौकी (२१५४८, ३२२६) [सं० चतुष्कः] कहते हैं | हृदय पर पड़ी हुई 
चौकी बहुत बार वर्णित है--'हृदय चौकी चमकि बैठी, सुभग मोतिन हार ( १६६१ ) या 
चौकी चमकति उर लागी' (१७६२) | अ्रधिकांश स्थलों में जड़ी हुई सोने की चौकी का 
उल्लेख हैं :--- 

“नगनि जरित की चौकी' (२१५४८), चौकी पर नग बन्यो बनायौ (३२२६) या “चौकी 
हैम चंद्रमनि लागी, रतन जराइ खचाइ' (१६०३)। 

चंद्र या चंद्रकान्त मरिग एक प्रसिद्ध मणि. थी जिसके बारे में कृष्ण के श्राभरणों में भी 
उल्लेख किया जा चुका है। यह एक सफेद पत्थर होता था जिस पर चन्द्रमा की किरणों पड़ने 
से पानी की बूँदे टपकने लगती थीं। आइनेग्रकबरी में भी इसका उल्लेख है ।* हमेल में बीच 
का टुकड़ा पान के श्राकार का भी होता हैं शऔरौर तब उसे पनवा कहते हैं ।रे 

६१--अऊअपर के ग्रीवा संबंधी आभरणों के उल्लेखों से स्पष्ट ही हैं कि गले में एक साथ 
कई प्रकार के भ्राभूषणों के पहनने की प्रथा थी। मोती की माला भारत का प्राचीन श्राभरण 
है । ह्षयुग में मोती की एकावली बहुत पहनी जाती थी । कालिदास तथा बाण ने इसके अनेक 
बार उल्लेख किये हैं तथा गुप्तकालीन मूति व चित्रकला में मध्य में इन्द्रनील सहित मोती की माला 
का बहुत चित्रण हुआ्ना है ।* शुंगकालीन मूतिकला में इस प्रकार का कंठा देखा जा सकता हैं। 
पारिनि ने “ग्रेवेयेक' नामक जिस ऑमभ रण का उल्लेख किया है वह भी शुगकालीन मूर्तियों में मिलता 
है तथा तौक़ से मिलता-जुलता है | हमेल, तौक़ तथा धुकधुकी झ्रादि मुसलमानों के प्राने के बाद 
पहने जाने लगे थे । श्राजकल नगरों में स्त्रियाँ प्रायः मोती व रत्नजटित माला तथा सोने की 
जंजीर के प्रतिरिक्त भिन्न-भिन्न श्राकार के दानों की पुही हुई माला भी पहनती हैं । इनके नाम- 
भेद दानों के भ्राकार-भेद से ही हैं, जैसे मटरमाला, जौमाला, शंखमाला, तथा चम्पाकली । 
ग्रामीण स्त्रियों के गले में पहनने के जेवरों में ग्रभी भी हंसली, हमेल, तौक़ तथा गुलूबंद नाम लिए 
जा सकते हैं । 

६२--हाथ में कोहनी के ऊपर पहनने के झ्राभूषणों में तीन नाम उल्लेखनीय हैं-- 
टाड़ू (४६७८) |[प्रद्ध ० प्रा० टडडय ८ टूटुवां, अंगद या वलय |, बहुँटा, बहूँटनि (२१५८, 


१--प० सं० छ्या०, ३े८४।८ कंत कसौटी घालि के चूरा गढ़ढें कि हांसु” 
(सं० श्रंस > कंधा, सं० अ्रंसालिका ८ हंसली) 

२--भ्राईने ०, ए० ४८ 

ई--प्रा० श०, ए० १३८ 

४--हुषे ० सां० ग्र० पृ० १६६५ 
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२०६२)[सं० बाहुस्थ, प्रा० बाहुट्द, स्त्री० श्र० बहुँटी] तथा बाजूबंद (२११६) [फा० बाजूबन्द], 
टाड़ श्रथवा बहुँटा प्रायः बाजूबन्द के ऊपर पहना जाता हँ--बहुँटा, कर-कंकन, बाजूबंद, एते 
पर है तोकी' (२१५८) । 

भथवा -- बहु नग जरे3जराऊ भ्र॑ंगिया, भुजा बहुँटिन वलय संग कों (२०६३) । क्षृष्ण॒- 
विरह में गोपियों की कलाइयों के कंगन कोहनी के ऊपर तक पहुँचने लगे--कर-कंकन तें भुज 
टाड़ भई! (४६७८) । यह वर्गाकार श्राभरणं ढाई या तीन मोड़ का होता हैं । इसे प्राजकल 
भ्रलीगढ़ क्षेत्र की कृषक भाषा में 'बलडांडा' या 'टड्डा' कहते हैं । तहसील भांट में यह बहुँटा 
ही कहा जाता हैं इसी प्रकार का एक बार मुडा हुआ वृत्ताकार श्राभरण अ्रनन्त या बरा 
होता है जिसे प्राचीन काल में स्त्री तथा पुरुष दोनों ही पहनते थे । जायसी ने भी पद्मावती के 
भाभरणों में टाड़ का उल्लेख किया है।' 

बाजूबन्द चौकोर टुकडों को पोह कर बनवाया जाता हैं। इसका फुंदना कोहनी तक 
लटकता हुआ श्रत्यन्त आ्राकर्षक ज्ञात होता है । एक बाजूबन्द में प्रायः बीस से तीस तक टुकड़े 
होते हैँ । इन टुकडों के ऊपर बूँदें सी बनाई जाती हैं । टाड़ तथा बाजूबन्द दोनों हो प्रायः 
खोखले या पत्तर चढ़ाकर बनाये जाते हैं तथा सोने-चांदी दोनों कै बनते हैँ । जायसी ने बाजू- 
बन्द के लिए “बाँहेँ' शब्द प्रयुक्त किया है ।* इसी प्रकार के अन्य आभरण “बिजायठः तथा 
'जोशन' भी हैं । सूरसागर में बाजूबन्द के साथ उसके लटकते हुए फुंदने के संबंध में भी बताया 
गया हे--- 

'कुच कंचुकी, हार मोतिन के, भुज बाजूबंद सोहत 
डारनि चुरी, करनि फुंदना बने कंज पास भ्रलि जोहत' (२११६) 

प्रथवा-- पग-पग पटकि भु जनि लटकावत फूदा करनि अनूप । (१६७५) 

६३--कलाई के उस समय के प्रचलित प्रायः सभी श्राभूषणों के नाम सू रसागर में मित्र 
जाते हैँ--कंकन, कंगन (२८०१, ६१७, ६४२) [सं० कंकणः], पहुँची, पहूँचिया (६४१, 
७३५, १६७४) चूरा, चूरों ( ७०७, ३५१६, ३४४४ ) [सं० चूडा), चुरी (१७६८) 
तथा बलय ( ३४४६, २०६९३ ) [सं० वलयः:]। बालक कृष्ण की रत्नजटित पहुँची 
का उल्लेख दशम स्कनन्‍्ध के प्रारंभिक पदों में हैं ही, कितु यह ब्रज-युवतियों की झाभरण सूची 
में भी हँ--'भ्रंगुरिनि मुंदरी, पहुँची पानि! ( १७६८ ) तथा 'लसति कर पहुँची उपाजें, मुद्रिका 
झ्ति जोति ( १६७४ )। पहुँची में सोने या चांदी के गोल दाने पोह कर तीन पक्तियों में एक 
कपड़े पर टांके जाते हैँ । इसको घुणडी से बाँध कर चूड़ी श्रादि श्रन्य श्राभरणों के श्रागे कलाई 
में पहनने की प्रथा थी। 

हाथों के श्राभरणों में कंगन का सबसे भ्रधिक उल्लेख हुआ हैं । दही मथते समय, नृत्य 
करते समय तया हिडोले पर भूलते समय कंगन बजने की सुन्दर ध्वनि का वर्खत है-- 

['दथधि ले मथति ग्वालि गरबीली, 

रुनक भुनक कर कंकन बाजे, बांह डुलावत ढीली । (£ १७) 

झ्रथवा नूपुर किकिनि कंकन चुरी। उपजत मिस्रित ध्वनि माधुरी (१७६८) 


१--३#० जी०, प॥्र० ११, भ्रध्याय ४ 

२--प० स० ध्या० २६६।५ बांहन्ह बाँहु टाड़ सलोनो' 
११२।६ बाँहूँ कंगन ठाड -सलोनो” 

१--प० सं० ब्या०, ११२।६, “बाँहे रुृंगन ठाड सलोनी' 
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राधा तथा ब्रज-युवतियों के हाथों पढ़ें कंगन की शोभा का वर्शान भी श्रनेक पदों में है-- 
कर कंकन, कंचन थार, मंगल साज लिये' (६४२) 

या--“बहुरि फिरि राधा सजति सिगार 

कर कंकन, काजर, नकबेसर, दीन्हौ तिलक लिलार' (२८०१) 

दाई भी यशोदा से नेग में हार व कंगन पाती हँ--दीन्हो हार गरें, कर कंकन मोतिनि 
थार भरे' (६३५) । 

कंगन एक प्रकार का खड़आ होता है जिसमें ऊपर दाने या कंगूरे से उठे रहते है । यह 
चडियों के आगे पहनते हैं । श्राजकल कंगन पहनने की काफ़ी प्रथा है । ग्रामीण बोली में इसे 
'ककना' भी कहते हैं । जायसी ने कंगन मे रत्न जड़े होने का वर्णन किया हैं ।* रत्नजटित 
ब्रेसलेट को गज़रा कहते थे। सूरसागर में इसके उल्लेख कम ही है-- 

रत्न-जटित गजरा, बाजूबन्द सोभा भुजनि अपार 

फेदा सुभग फूल फूले मनु, मदत बिटप की डार' (३२२८) 

मुगलकालीन आभरणों में गजरा का भी प्रमुख स्थान था। विवाह में कंकणश 
मोचन की भी प्रथा होती है। इसका नाम भी कंगन है, किन्तु यह कलावे में मांगलिक वस्तुयें 
बांध कर बनाया जाता है। सूरसागर के नवम स्कन्ध में राम-सीता विवाह व राधा-कृष्ण के 
गंधर्व विवाह के प्रसंग में इस कगन के भी उल्नेख मिलते हैं -- 

'कर कप कंकन नहिं छूटे (४६६) ; 

अथवा -- प्रथम ध्याह बिधि होइ रह्यो हो कंकन-चार बिचारि 

रचि रचि पचि पचि गृथि बनायो नवल निपुन ब्रज नारि' (१६६१)। 

भ्रथवा-- दुलहिनि छोरि दुलह को कंकनः (१६६१)। 

६४--एक दो पदों में कटक (१६८६९) [सं० कटक:] का उल्लेख भी है-- 'कटक 
कंगन भास । सोने के कड़े पहनने की प्रथा प्राचीन काल से हैं । कड़ा अनन्त के समान बीच में से 
खुला होता है तथा प्रायः दोनों श्रोर मगर या सिंह आदि का मुख बना होता है । वहाँ से मोड़ कर 
कलाई में भ्रागे पहन लिया जाता हैँ। बाण ने हर्षचरित में मालती के एक हाथ की कलाई में 
पड़े सोने के नाहरमुखी कड़ों का उल्लेख किया है जिनके मुख पर पन्ने जड़े हुए थे ।* हाथ के 
सभी ग्राभरणों के जोड़े दोनों हाथों में पहने जाते हैँ | श्राजकल विदेश में तथा भारत में भी 
कहीं-कहीं (विशेषकर पंजाब या दिल्‍ली मे) कुछ श्राभरण कड़ा या ब्रेसलेट एक हाथ में ही पहनने 
की प्रथा भी है। पद्मावत में 'हथोड़ा'* [सं० हस्तपाटक]|* शब्द हाथ के कड़े का श्रर्थ देता है । 

भारतीय हिन्दू स्त्रियों की सोभाग्य सूचक वस्तुओं, जैसे सिन्दूर बिछित्रा, तथा टीके 





१--प० सं० व्या०, ४५१, “जो पहिरें कर कंगन जोरी । 
लहै तो एक एक नग कोरी । 
४२८, ओऔ दोसर कंगन कर जोरी 
रतन लागि तेहि तोस करोरी ।' 
२--हष० सां० श्र०, ए० २३ मरकतमकरवेदिकासनाथ हाटककटक” 
३--प० सं० ध्या०, ३७२ 'रचे हथौड़ा रूपईं डारी । 
चित्र कटठाउ श्रनेग संवारी ।' 
४--(सं० हस्तपाटक-हत्यपाटक-हथकड़ा-हथउड़ा-हथो डा) 
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के अतिरिक्त काँच की रंगबिरंगी चड़ियों का प्रमुख स्थान है । इनके बिना किसी भो विवाहिता 
स्त्री का श्यूज्भार अधूरा माना जायगा। शभ्रतएव सूरसागर में भी अ्रनेक बार चुरी या वलय के 
उल्लेख स्वाभाविक ही हैं--- 

'नुपुर किकिन कंकन चुरी” (१७८८)। 

'डारनि चरि चरि चरी बिराजति! ( ०६४) । 

तथा--भुजा बहूँटनि बलय संग कौ' (२०६३)। 

मानलीला में भी चूड़ी का निर्देश है--'हस्त-बलय पट नील न धारो' (३४४६)। चड़ियाँ 
सोने की भी बनाई जाती थीं। कनक-बलय' (६६) । श्राज इन्हें कांच की चड़ियों के साथ मिला 
कर ही प्रायः स्त्रियाँ पहनती हैं । 'कर ककन चूरा गजदंती' (३४१८) में हाथी-दाँत के चूड़ा 
का वर्गन है । शिशु कृष्ण संबंधी पदों में तो चूड़ा हाय और पर के कड़े के श्रर्थ में झ्राया हैं । 
हाथीदाँत की बनी चूड़ियों के समृह को भी, जो कलाई से कोहनी तक पहनी जाती हैं तथा आ्रागे 
से पीछे बराबर बड़ी होती चली जाती हैं चड़ा कहते है । कुछ जातियों में ग्राजकल इसे सौभाग्य 
सूचक मानते हैं तथा कहीं-कहीं यह वधू को ही पहनाया जाता है, जसे खत्रियों तथा पंजाबियों में । 

आजकल हाथ के अन्य आभरणों में ग्रामीण स्त्रियाँ ही अधिकतर छलन्नी व पछेली भी 
पहनती हैँ । कुछ वर्ष पहले तक शहरों में भी स्त्रियाँ ये सत्र तरह-तरह के ग्राभरण पहनती 
थीं । कितु यहाँ भ्रब कोहनी के ऊपर के श्राभरण दिखाई ही नहीं देते हैं । कलाई में भो सोने की 
चूड़ी, बेलचड़ी, कड़ा तथा कंगन आदि अधिक पहने जाते हैं । 

६४--सूरसागर में अँगूठी के कई पर्यायवाचों शब्द प्रयुक्त किये गये हैं--मुद्रिका 
(१६७१) [सं०], मंदरी (५५४७) [स० मुद्रिका| तथा अंगूठी (५३०) [स० अंगृष्ठिका] राम- 
कथा में मुद्रिका के प्रसंग के अतिरिक्त ब्रज की स्त्रियों की उँगली को श्रंग्ठी का शोभा-वर्णन 
भी अनेक पदों में है-- 

करज मुद्रिका किकरितो कटि, चाल गज गति बाल” (२४६०) 

कर पल्‍लवनि मुद्रिका सोहति (१६७१) 

ग्रथवा-- अँगुरिनि मुँदरी, पहुँची पानि” (१७८८) 

दधि-दान प्रसंग में कृष्ण द्वारा अ्रन्य आभूषणों के साथ अ्रेगठी छीनने का उल्लेख 
भी हे-- 

“'भटकि लई कर मुद्रिका, नासा मुक्‍ता गोल 

इक मुँदरी की होइगो, कान्ह तिहारो मोल' (२१३६) 

ऊपर के पचद्यांशों से स्पष्ट ही हैँ कि मुद्रिका अ्रथवा मुंदरी शब्दों का प्रयोग ही भ्रधिक 
है | भ्रंगंठी शब्द बहुत कम मिलता है जो भ्राजकल अधिक बोला जाता हैं। मुंदरी संभवतः 
चाँदी की बनती हैं तथा अँगूठो सोने की । पाणिनि ने आंगुलीय” तथा वाण ने 'उमिका?* 
शब्द प्रयुक्त किये हैं ।॥ जायसी ने पद्मावत में अंगूठी शब्द का अधिक प्रयोग किया हैं तथा 
प्रायः सोने की व नग जड़ी हुई बतायी है ।* ्राजकल भी चाँदी के घुंघुरूदार छल्ले, सादी सोने 
की अथवा एक नग या कई नगों की अंँगूठियाँ। पहनने की प्रथा है। स्त्री तथा पुरुष दोनों हो श्रंगूठी 


िजजल आज जज, 





१--३ं डिया एज नोन दु पारिणनि, |श्रध्याय ३, ए० १३० 

२--हषं० सां० श्र, ए० १५ “कम्युनिसितउ॒सिका' 

३--प० सं० ध्या०, ११२।५ “जो पहिरे नग जरी झअंगूठी' 
४२२।५ 'सो नग लेउं जो कनक प्रंगूठी' 
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पहनते हैँ । कुछ लोग रत्नों के लाभ के लिए भी अंगूठी में जड़वा कर पहनते हैं जैसे नीलम, 
होरा, मूंगा, लहसुनिया श्रादि। इनमें विशेषकर नीलम के संबंध में श्रनेक विश्वास हैं। 
मुग़ल काल में प्रंगूठछे में श्रारसी पहनने की बहुत प्रथा।थी ।* इसमें छोटा-सा दर्पण भी लगा 
होता हैं। श्राश्चर्य है, कि सूरसागर में इसको स्थान नहीं दिया गया हैं। 

६६- ब्रज की स्त्रियाँ कमर में बजने वाली करधनी, किंकिनि (१६७२) [सं० 
किकिणि] या छुद्रघंटिका (३०६८) [सं० क्षुद्रघंटिका| पहनती थीं। 'कटि किकिनि छबि रोरी' 
(१६७२) श्रथवा रुनित नूपुर चरन छुद्र कटि घंटिका, कनक तन-गौर छबि उंमगि उपरैन कौ ।! 
(३०६८) तथा 'छद्र घंटिका कटि लंहगा-रंग तनसुख की सारी । यूर ग्वालि दधि बेंचन निकरी 
पग-नूपुर-धुनि भारी ।! (२११६) किंकिणी सोने की भी पहनी जाती थी- 'कनक किकिनी 
नूपुर कलरव कृजत बाल मराल' (१६७३) । 

सारी को करधनी या पटके से बाँधने की प्रथा प्राचीन काल से चली थ्रा रही है । इसके 
लिए वंदिककालीन (शतपथ ब्राह्मण १।३।१॥४) शब्द “रसना' था। कालिदास ने भी यह शब्द 
प्रयक्त किया है ।* माला के डोरे के प्र्थ मे सूरसागर में अवश्य 'रसना' शब्द आया है--तु महरेइ 
गुन ग्रंथित करि माला, रसना-कर सां टार' (३२०५) । छोटी-छोटी घंटियाँ लगी हुई मेखला 
चुद्रघंटिका कहलातो थी । मुग़लकाल में यह काफ़ी प्रचलित थी। किन्तु उससे पहले की मूर्तिकला में 
भी इसका चित्रण हुआ हैँ । यक्षिणी चंदा तथा जगय्यपेट से मिलो यक्षीमूरति की कमर में यही 
ग्रभरण हैं ।* ग्राजकल करधनी प्राय: जंजीरों से बनाते हैं जो बीच-बीच में चौकोर ठप्पों में जुड़ी 
होती है । यह सोने तथा चाँदी, दोनों की बनती हैँ। इसके लिए“कटि मांडनी' तथा 'कटिज़ेब' शब्द 
प्रचलित हैं किन्तु श्रधिक बोले जाने वाले शब्द 'करधनी तथा “तगड़ी * ही हैं । जायसी ने भी 
छुद्रावलि या 'छुद्रघंटि' का उल्लेख किया है ॥* 

६७--राधा तथा गोपियाँ पैरों मे भी बजने वाले नूपुर (३०६७) [सं० नृपुरं] या 
घंघु रू (३४८०) पहनती थीं । नूपुर सोने के मण्मिमय होते थे-- 

चरन महावर नूपुर मनिमय, बाजत भाँति भली' (३२३७) । 

प्रथवा--“मनिमय नूपुर कूनित किकिनी, कल कंकन भनका रनौ (३४५०) 

तथा 'ढाढ़िनि को सोने की नूपुर गहनो श्रगढ़ गढ़ायौ' (परि० ८) 

नूपुर एक ख्ंखला में पोह कर पैरों में पहने जाते थे---चाल गज श्रृंखला नूपुर नीबि 
नवरुचि ढाल' (३०६७) । बजने वाली खोखली गोली को घुँधुरू कहते हँ-- घुँघुर घंट घुमाइ, 
ग्वालि मदमाती हो' (३४८०) । नूपुर की उपमा कामदेव के सूर्य' से दी गयी है-- 
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१--श्रारसी से संबंधित मुहावरा 'हाथ कंगन को श्रारसी क्या” बहुत प्रसिद्ध है। 
२--कालिदास, कुमारसम्भव, सर्ग ५, इलोक १०, 
झकारि तत्पू्वं निबद्धया तथा सरागमस्या रसनागुराास्पदम ।! 
३--प्रा० भा० वे० 
४--#० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ५ प्लाट के श्रनुसार इसकी व्युत्पत्ति नागरिका सें० 
प्रा० तागड़िया है ।' 
४--प० सं० ध्या० २६९६, कटि छुद्रावति क्‍प्रभरनपूरा' 
२६६।७ “छुद्रघंटिका कदि कंचन तगा' 
६--सानस, बालकारड, २३०, 'कंकन किकिनि नूपुर धुनि सुनि--- 
सानहें मदन दुंबुभो दीन्ही' | 
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'कामिनि आाजुहि भ्रानि रहेगी, काम-कटक ले कुंज फंडा तर । 

चरन रुनित नूपुर रन-तूरा, सुनत स्रवन काँपिहिंगे धरथर ॥ (३०७३) 

पैरों के श्रन्य प्रमुख श्राभरण जेहरि (३२२८) तथा पज्ननि (१६७६) [सं० पाद- 
शिंजनी | थे। पैंजनि भी घुंघरूदार प्रायः चाँदी की बनती है । रास-नृत्य प्रसंग में विशेष रूप से 
शरीर के बजने वाले सभी श्राभरणों का उल्लेख है--- 

“चरन रुनित नूपुर, कटि किकिनि, कंकन करताल” (१७५४) । 

श्रथवा-- नृत्यत श्रंग श्रभूषन बाजत 


'कंकन चुरो किकिनी नूपुर पैंजनि बिछिया सोहति' (१६७६) | 
अथवा--नूपुर किकिनि कंकन चुरी । उपजत मिखित ध्वनि माधुरी (१७६८) 

सूरसागर में जैहरि प्रायः जड़ाऊ ही बताई गई हँ--जुगुल जंघ जेंहरि जराबव की' 
(३२२८) जेहरि कड़ियों की पट्टी से बनाते है । सूरसागर में भी इसकी श्य खलाओ्ों की शोर 
संकेत हँ--'पग जेहरि जंजीरनि जकरयौ, यह उपमा कछु झात्र! (२ ५७) 

जेहरि को 'पायल' 'पायजेब' या 'रेशमपद्टी' भी कहते हैं | झ्राजकल अलीगढ़ ज्षेत्र में 
कहीं-कहीं इसी को रमभौल कहते हैं । अ्रनपशहर में इसे गूजरी' तथा तहसील सादाबाद में 
'जेहरि' कहते है।। परों के श्रन्य प्रचलित आभरण लच्छा, छागल, अनोखे, भांक तथा कड़े हैं । 
जायसी ने पायल [सं० पादपाल-पायवाल-पाया ल-पायल | तथा “चूरा का उल्लेख किया है । 

६८--विवाहिता हिन्दू स्त्रियाँ पैरों की उँगलियों में बिछिये (१६७६, २७७४) तथा 
श्रंगठे में ग्रनवट [अंगुष्ठ-अंगुट्ठ--अंगउट्ठ-अनब्रट | पहनती हैं । पहले बिछिये बड़े व घुँघरूदार 
होते थे जो चलते समय बजते थे। निम्नलिखित पंक्ति के 'फ्रमकनि शब्द से यह संकेत है-- 
'पग जेहरि बिछियनि की कमकनि! चलत परस्पर बाजति' (२७७४) । बिछिये प्राय: चांदी के 
ही पहने जाते है । चांदी के छल्ले के ऊपर फूल,मछली, मंदिर आदि विभिन्न प्रकार के श्राकार 
बनाये जाते है । कमर तथा परों के श्राभरण झ्रधिकतर चाँदी के ही पहने जाते हैं । सूरसागर 
में म्रनवट के भी विशेष उल्लेख नहीं मिलते हैं, किन्तु पदु्मावत में बराबर हैँ" । आजकल 
प्नवट पहनने की प्रथा वहुत कम हो गई है । विवाह के अवसर पर ये अवश्य वधू को पहनाये 
जाते हैं । 

कृष्ण के राधिका या गोपिका रूप धारण प्रसंग मे भी कई पदो में श्रनेक ग्राभरणों के 
नाम दिये गये हँ--पप्रिया-प्रभूषणन मांगत पुनि पनि, श्रपने अंग बनावत है! (२७५५) 
प्रथवा-- स्याम-तनु प्रिया भूषन बिराज' (२७६६) । 

मुरली ध्वनि से अंग की सुधि बिसरी' (१८००) तथा 'जाकौ मन जहूँ श्रैंटके जाइ । 
ता बिनु ताकौं कछू न सुहाइ । (१७६८) आदि कारणों के फलस्वरूप शरीर में उल्टे या 
गलत अवयवों पर ग्राभरण धारण करने से संबंधित भी कई पद हँ--- 

'हार लपेटयों चरन सौं। 

'स्रवननि पहिरे उलटे तार | तिरनी पर चौकी ध्यू गार' (१७६८) 

ग्रथवा--करहु सिंगार संवारि सुंदरी, कहत हंसत हरि बानी 

१--#० जी० प्र० ११, आऋ० ५ 

२--प० सं० ध्या०, २६६,६ ओऔ पायल पायन्हु भल चुरा” 

३--प० सं० व्या०, २६६ (पूरा पायल भ्रनवट बिछिया' 
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जब देखें अ्ेग उलटे भूषन तब तरुनी मुसुक्यानी (१६५४) 
तथा भंग भ्रभरन उलटि साजे, रही कछ न सम्हारि ।' (१६२४) 
६६--तुलसी ने भी प्राय. स्त्रियों के इन्हीं सब आभररों के उल्लेख किये हैं । उन्होंने 
सूरदास जी के समान अवश्य अनेक स्थलों में इतने विस्तार से वर्रन नहीं किया है ।* सूरसागर में 
में वरशित प्रायः सभी आभरणा सोने मोती के रत्नजटित व बहुमूल्य हैं । इस प्रकार के आरभरण 
ब्रज की ग्वाल-स्त्रियों द्वारा पहनना यों उतना स्वाभाविक नहीं है किन्तु कृष्ण की आराध्या 
राधा झ्रौर गोपियों के रूप-सौंदर्य वर्रान में इसे उचित ही कहा जायगा। 
सूरसागर में कुछ पद केवल आभूषरणों की सूची मात्र हैं । काव्य-कला सौंदर्य की दृष्टि 
से उनमें से कुछ का पृथक कोई स्थान नहीं है । किन्तु इनसे ब्रज की ग्वालिनों का चित्र अवश्य 
सामने आ जाता है । उनमे से कुछ पूरे पद नीचे दिये जा रहे हैं :-- 
१--जनी ब्रज-नारि-सोभा भारि । 
पगनि जेहरि, लाल लंहगा, अंग पंच रंग सारि ॥ 
किकिनी कटि, कनित कंकन, कर चुरी भनकार । 
हृदय चौकी चमकि बेठीं, सुभग मोतिन हार ॥ 
कंठश्नी दुलरी बिराजति, चिबरुक स्थामल बिद । 
सुभग बेसरि ललित नासा, रीभि रहे नेंदनंद ।। 
स्रथन बर ताटंक को छबि, गौर ललित कपोल । 
सूर-प्रभु बस भ्रति भए है, निरखि लोचन लोल ॥ (१६६१) 
२--जुवती अगर संगार सेंवारति । 
बेनी गृंथि, माग मौतिनि की, सीसफूल सिर धारति ॥ 
गोरे भाल बिंदु सेंदुर पर, टीका धर॒यौ जराउ। 
बदन चंद पर रबि तारा-गन, मानों उदित सुभाउ ॥ 
सुभग स्रवन तरिवन मनि-भूषित इहि उपमा नहिं पार । 
मनहु काम विवि फंद बनाएं, कारन नंदकुमार ॥ 
नासा नथ मुकुता के भारहि, रहयो अधर-तट जाइ। 
द।ड़िम-कन सुक लेत बन्यो नहि, कनक फंद रहयो आइ ॥ 
दमकत-दसन ग्ररन अ्धरनि तर, चिबुक डिठौना भ्राजत । 
दुलरी अरु तिलरी बंद तातर, सुभग हमेल त्रिराजत ॥ 
कुच कचुकी, हार मोतिन के, भुज बाजूबंद सोहत । 
डारनि चुरी करनि फुँदना-बने, कंज पास अति सोहत ॥। 
छुद्रघंटिका कटि लहगा रंग, तन तनसुख की सारी । 
सूर ग्वालि दधि बेंचन निकरीं, पग नृूपुर धुनि भारी ॥ (२११६) 
१--तु० ग्रं० रामलला, नह॒छू, एृ० ४ 
“काने कनक तरीवन, ब्रेसरि सोहइ हो । 
गजमुकुता कर हार कंठमनि मोहइ हो ॥। 
कर कंकन कटि किकिनि न॒पुर बाजह हो | 
रानो के दोीन्‍्हीं ,सारी तो शभ्रधिक विराजइ हो ॥।' 
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३--एक्र हार मोहि कहा दिखावति । 
नख-सिख लौ अंग-आ्रेंग निहारह; ये सब कतहि दुरावति ॥। 
मोतिनि माल जराइ कौ टीकौ. करनफूल नकबेसरि । 
काॉँठसिरी दुलरी तिलरी तर, और हार इक नौसरि ॥ 
सुभग हमेल, कटाव की अँगियां, नथनि जरित की चौकी । 
बहुँटा, कर-कंकन, बाजूबंद, एते पर है तौकी। 
छद्रघंटिका पग नृपुर जेहरि बिछिया सब लेखों। 
सहज-अंग-सोभा सब न्‍्यारी, कहते सूर ये देखों॥ (२१५८) 
४--सहज झूप की रासि राधिका भूषत्त अधिक बिराज । 
मुख यौरभ संभिलित सुधानिधि कनक्र लता पर छाज ॥ 
बंदन-बिदु घारि मिलि सामित, धम्मिल नीर अगाध। 
मनहेँ-बाल-र व रस्मिनि-संकित; तिमिर कूट हवें आस ।, 
मानिक मध्य, पाथ चहुँ गोतो-पंगति, भलक सिंदूर | 
स्गो जनु तम तट तारागन, ऊपनत घेरयो सूर॥ 
की मनभकनरथ-चक्र कि तॉरिवित रवा रचित सहन्साज । 
खबन-कूप को ट पटिका, राजत खसुभग समाज ॥ 
तासा-तथ-मुक्ता,... विवाधर प्रतिबिबित असमूच । 
थध्यो कसब>पर सुक्त सुंदर, ८ ष्क-बीज गहि चुच ॥। 
क्ठ कानि बहों भूषतति भूपषित, अगनश्मग के रूप। 
गूर सफल खोभा 'तीपति के, राजिवननेन सनृपष ॥ (२०६३) 


<- पुरुषों के आञमरणा 


७०--कृषप्ण के रूप माधुर्य दथा शोभा ग॒बंधी पर्दों में बस्त्रों के साथ उनके प्रिय 
श्राभूषणों का उल्लेख भी ग्रनेक स्थलों में किया गया हैं। वस्त्रो के समान इसमे भी कुछ तो 
उनके परंपरा द्वारा निश्चित आभपण है तथा कुछ सूर के समय मे प्रचलित गाने जा सकते हैं । 

कृष्ण बड़े हो कर भो पहले के समान ही कानों में कुंडल (२४४२) [सं० कुंडल॑] पहनते 
थे जिसका आकार भी गाय: पर्बवत्‌ सकर के समान ही था--ख्रुति मंडल कुडल मकराकृत' 
(१२४४) प्रथवा 'चलित कुंडल गड-मडल भलक ललित कपोल (१:४५) कोहनी से ऊपर पहनने 
के दो प्रमुख गहने थे--अंगद (१०६६) [सं० अंगद | तथा केयूर (११३०) [सं० केयूर:, केयूरं | । 
केयूर अत्यस्त प्राचीन श्राभूषण है । बाल्मीकि” रामायरणा तथा हर्षचरित* मे इस शब्द का उल्लेख 
मिलता है। स्नान के समय यशोदा उनके सभी आभूषण उतार कर रख देती हँ-- 


अंग ग्रभूषनि जननि उतारत । 


१---वाल्मी किरामायरण, कि््किधा० नाहं जानामि केयूरे नाहं जानामि कुराडले । 
नुपुरेत्वाभिजानामि नित्यं पादाभिवन्दनातू ।' 

२--हर्ष ० सां० भ्र०, ए० ४६, हर्ष की बाहों में जड़ाऊ केयूर था। उनके प्नन्य 
ग्राभरणों में कुरडल ('कु'डलमरणिकुटिलको टिबालवीरणा') एवं श्रषणावतंस था । 


(५० पुरुषों के प्राभरण 


दुलरी ग्रीव माल मोतिन की, ले केयूर भुज स्याम निहारति 

छुद्रावली उतारति कटि तें, सेंति धरति मनही मन वारति । (११३०) 

प्रथवा 'कंबु-कंठ भुज नेन विसाला, कर केयूर कंचन नग-माला । (१२४३) 

कोहनी के ऊपर पहनने का यह आभररा सोने का मंडलाकार था जिसे बरा या शनन्त भी 
कहते है । इसे स्त्री तथा पुरुष दोनों ही समान रूप से पहनते थे । कलाई के श्राभूषरों में पहुँची 
(१२२१६) तथा कंकन (२८३७) के नाम,लिये जा सकते हैं--रत्नजटित पहुँची कर राजति, अँगुरी 
सुदर भारी' (१२५६) तथा 'कर ककन छबि | मुद्रिका (१२४३)[सं०]का उल्लेख कई पदों में 
हुआ है-- 'पल्लव हस्त मुद्रिका भ्राज (१२४३) | नवम स्कन्ध में हनुमान-सीता प्रसंग के कई पदों में 
राम की मुद्रिका के अतिरिक्त एक-अन्य शब्द मु द्री '[सं० मुद्रिका] भी प्रयुकत हुआ है-- 
'मुँदरी दूत धरी ले श्रागें तब प्रतीति जिय झ्राई (५३१)। झ्राजकल अधिक उम्र के लोग कनिष्ठा 
तथा अनामिका। में जो श्रेंगूटी पहनते है उसे प्रायः मुंदरी कहते है ।'मुंदरी भ्ररसर_ चांदी के तार की 
बनती है तथा प्ंगूठी सोने की ।नवम रकन्ध मे ही मुद्रा (५२१२) [सं०]| शब्द भी मिलता है-- 
“कहां वै राम, कहां व॑ लछिमन, क्यों करि मुद्रा पायो' (५३२) । मुद्रा किसी नाम की छाप या 
सिक्‍के को भी कहते हैं । गोरखप्थी-साधु मुद्रा नामक आभूषण कान में पहनते हैं । यह प्राय: 
काँच या स्फटिक का होता है । सूर ने मुद्रा इस भ्रथ में भी प्रयुक्त किया है--'म॒द्रा भस्म, 
विषान, त्वचा-मृग ब्रज जुवतिनि नहिं भाए (४१२३) मुद्रिका का पर्याय अँगूठी (४३०) [सं० 
अंगुष्ठिका-अंगुट्िश्रा-अगुट्टी - अंगूठी |] सूरसागर में मिलता हे---'तब कर काढ़ि अंगूठी दीन्ही, जिहिं 
जिय उपज्यौ धोर * (५३२०) । 

७१--गले के आभूषरों में मोती की माला का उल्लेख सबसे अधिक हँ--“मुक्तामाल 
नंदनंदन उर' ((२५६), 'दसनदमक'मोतिन-लर ग्रीवा, सोभा कहत न श्रावै” (१०६६) तथा 
'विधि-बाहन भच्छन_ की माला,, राजत उर पहिराये! (१०३५) । कृष्ण के गले में पड़ी 
मोती की बड़ी सी माला की शोभा श्रवर्रानीय है । कवि ने उसका अलंकार युक्त वर्शन अनेक 
पदों में किया है-- 

'मोतिन-माल दुहुँधा मानो, फेन लहरि रस-कुल ।' 

या--मुक्तामाल नंद-नंदन-उर, भ्रर्घ सुधा-घट भ्राजति । 
तनु श्रीखंड मेघ उज्ज्वल भ्रति, देखि महाबलि साजति ।' (१२५४६) 
ग्रथवा--नैन-मीन, मकराकृत कुंडल, भुज सरि सुभग भुजंग । 
मुक्तामाल मिली मानो, हे सुरसरि एक संग ॥।' 

मोती को माला दुलरी (११३०) [द्वि+लड़ --स०» यष्टि] या दोलड़ी भी पहनी 
जाती थी--दुलरी ग्रीव माल मोतिन की” (११३०) दुलरी सीने की भी बताई गई हँ--'केसर 
की खौरि, कुसुम की दाम अभिराम, कनक-दुलरि कंठ पीताम्बर खोही' (२०१५) । 

मोती के हार,के साथ कृष्ण भ्रन्य प्रकार को मालायें भी पहनते थे। बे बन में गायें 
चराने जाते थे, ग्रतः वहाँ फूलों तथा गुंजा या तुलसी की माला पहन लेना स्वाभाविक ही था--“भुजा 


. १--ह० जी०, प्र० ११, भ्रध्य।य ४ 
२--प्रा ०, पृ० १४० 
३--(इंडिया एज नोन दु पारिनि), ए० १३० | श्रप्टाध्यायो में प्रंगूठी का पर्याय 


“ब्रॉगुलीय' दिया गया है! 


वस्त्राभूषणों न नाम ५१ 


दंड तट सुभग घाट घट बनमाला तरु कूल! (१२५४५),ललित बर त्रिभंग सु तनु बनमाला सोह 
(१२८०) | बनमाला [सं० वनमाला] जंगली फूलों की माला को कहते हैं । यह कृष्ण का प्रिय 
ग्रलंकरण होने के कारण उनका एक नाम “वनमाली” [सं० वनमालिन्‌] भी है। उसके श्रतिरिक्त 
गुंजाबनमाल (१०६७) [सं० गुंजावनपाला], मंदारहार (२००२) [सं०] तथा तुलसीमाल 
(१०४५) [सं०] का उल्लेख भी किया गया है-- 
संध्या समय गोप गोधन संग बन तें बनि ब्रज श्रावत । 
उर ग॒जा बनमाल, मुकुट सिर, बेनु रसाल बजावत ॥।' 
या--केसर की खौर किये गुंजा बनमाल हिये' 
उपमा न कहि शभ्रावे जेती नखियाँ । (२००३) 
प्रथवा -'उर पर मंदार-हार' (२००२) तथा 'स्थाम देह दुकूल दुति मिलि, लसति तुलसी- 
माल * (१२४५) । 
गंजा को घुघंची भी कहते हैं तथा इसकी भाड़ी होती है । इसका रंग आग के समान 
होता है । गंजा एक रत्तो के बराबर होतो'* है । भ्रतएव सोना श्रादि तौलने में इसका उपयोग 
होता. है । मंदार को श्रर्क था धतूरा कहते हैं, मंदार।मूँगे का वृक्त भी होता है । इन्द्र के नंदन- 
कानन के पाँच प्रसिद्ध वृक्षों में मदार वृक्ष का स्थान है । तुलमी की खुशबुदार भाड़ो होती है 
तथा यह कभी-कभी दवा की तरह काम में आती है,। कुछ लोग तुलसी की पूजा करते हैं । 
७२--इन सभी प्रकार की फूलों की मालाझों के अतिरिक्त बैजंती-माल (३४५०) 
[सं० वैजयन्ती | भी उल्लेखनीय हैं । वैजयन्तिका तो मोती के हार को कहते हैं क्रिन्तु वेजयन्ती 
विष्णु को माला विशेष है । कुछ स्थलों में कृष्ण के हृदय पर शोभित कोस्तुभमणि (१२४३) 
[सं० कौस्तुभः + मणि] का वर्णन भी किया गया है--पल्लव हस्त मुद्रिका अ्राजे। कौस्तुभ 
मनि हृदय स्थल छाजे ।' (१२४३) । यह समुद्र-मंथन में निकली थी, तथां इसे भगवान विष्णु 
प्रपने वक्तस्थल पर धारण करते हैं । विष्णु के अवतार माने जाने के कारण इस प्रकार के दोनों 
उल्लेख स्वाभाविक हैं । 
कृष्ण के ग्राभूषणों के सिलसिले में प्रसिद्ध चंद्रकांत मणिण का उल्लेख भी मिलता है-- 
'कटि किकिनी चंद्र मनि संजुत ।' ऋआंद्रमनि (१२४३) [सं० चंद्रकान्तः + मण्णि] या चंद्रकान्त 
मणिण तथा सूर्यमणि का उल्लेख ग्राईनेश्रकबरी में भी किया गया हैं। उसमे लिखा हे 
कि यह सफेद चमकता पत्थर होता है जिस पर चंद्रमा की किरणों पड़ने से पानी टपकने लगता 
है ।९ हृदय पर पदिक भी पहना जाता था-- हृदय पदिक की पांति दिंपति दुति! (२८३७) 
७३--क्रमर के ग्राभपरों में सोने की या जड़ाऊ मेखला (१२५३, १२५४१) [सं०] 
तथा किंकिनी (१२४३) [सं०] और छुद्रावली (११३०) [सं० छुद्रावलि] उल्लेखनीय 
हैं कनकमनि मेखला राजत' (२००३) श्रथवा कनक मनि मेखला राजत सुभग स्थामल 
(१२११)। किसी वस्तु के मध्य।भाग को चारों ओर से* घेरने वाली मंडलाकार 
चीज़ को मेखला कहते हैं | प्राचीनकाल से ही धोतो के ऊपर मेखला पहनने की प्रथा चली झा 


सिकमक--..>क. ५००3-38 २७९७७ अकानन-७नननन. पञनकमनननननानननन कम ननननत वा थे 


१--क्ृ० जी० प्र०, १२ श्रध्या० १३, फूलों के हार में माला के विरुद्ध गु थाईं होती 
है । इसमें एक फूल को पंखड़ियां दूसरे से मिली रहती हैं । 

२--मानस, बाल का० २४३, कुवर सनिकंठा कलित उरन्हि तुलसिका माल 

३--पश्राई० श्रक० पृ० ४८ 
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रहो हैं । वेदिक काल में इसके लिए 'रसना' शब्द प्रचलित था ।* बार ने हर्पचरित में हर्ष द्वारा 
्रधोवस्त्र के ऊपर पटके के पास मेखला पहनने का वर्सान किया हैं ।* मेश्वला के अतिरिक्त 
बजने वाले कमर के आभूषण किकिणी प्रोर क्षुद्रावलि हे । किकिणी में छोटे-मोटे घूँतरुछः होते 
थे तथा क्षुद्रावलि में छोटी-मोटी घटियां एक मेखला में लगी रहती थीं । क्षुद्रावलि शुंग-युग को 
मूतिकला में भी मिलती है ।* इनके सबंध में स्त्रियों के आभूपणों में भी बताया जा चुका है। 

कृष्णु-स बंधी थोड़े से पद में उनके पैरो के नुपर का चित्रण भी ह->- 

'तरुनी निरखि हरि-प्रति अंग । 

कोउ निरखि नख इंद भूली, कोउ चरन-जुग-रग । 

कोउ निरखि नपुर रही थकि, कोउ निरखि जुग जानु। (१९५१) 

सोने के जडाऊ न॒पर भी बनते थे ।-- रतन जटित कंचन कल नू५र । 

मद-मंद गति चलत मधुर सुर ॥ (१२४३) 

प्राजफजल बालकों और तरुण परुपो ने मेखला तथा नूपुर पहनना छोड दिया है। स्त्रियाँ 
प्रवश्य पहनती हे । किन्तु पाश्चात्य प्रभाव के फलस्वरूप उनमे भी यह प्रथा उठती जा रही हैं। 

७४--पुरुषों की अन्य सजावटों मे माथे पर केसर या चंदन का तिलक ( १०६४, 
१०७८ ) [ सं० केशर:, चंदन + तिलक | प्रचलित था -- बन्यौ जिलक,; उर चंदन” (१०८४) 
'पीत वसन, चंदन तिलक मोर मुत्रुट कुडल भलक ( १०७८ )। वे मृग-मंद का तिलक भी 
लगाते थे --'सोभित तिलक रूविर मृगमद (३४२३) । मुगलकाल में उत्तरभारत के प्राय: सभी 
ब्राह्मण माथे पर तिलक लगाया करते थे ।? आजकल भी तिलक लगाने की प्रथा ब्राह्मग्म वर्ग 
में अधिक हैं। तिलक खड़ी या पड़ी रखा से बनाते है। ये कई प्रवार के होते है, जेसे --छापा 
(बहुत सी बूँदें) त्रिपुड४ (तीन पड़ी रेखाये), थी (एक खड़ी पतली रेखा) तथा ऊर्वपुणड' अग्रेजी 
के 'यू के बीच मे सीधी लाइन । त्रिपुंड का प्रथाग सप्तम श्॥ से हो होने ूूमगा था ।* सूर के 
समय मे प्रत्येक धामिक सम्प्रदाय का अपना अलग विलक होता था ।” 

तिलक के अलावा वक्षस्थल तथा बांह पर भी केसर था अंत्न का रेखाएँ खींचने की प्रथा 
थो । खोर (१०७८५, १२५६) [सं० क्षुर८ रेखा खोचना] का अरूक स्थानों पर सुन्दर वर्सान 
हैः-- नागर कटि काछे, खौरि केसर की किये, (१०७८) अथवा गए स्थाम रवि-तनया के तट, 
प्रंग लसति चंदन की खौरी' (१२६०) तथा 'स्थाम भुजन को सदरताई चंदन खोरि अ्रनपम 
राजति, सो छवि कही न जाई । (१२५६ )। खौरि पड़ी चौड़ी एक रेखा होती हैं । 


निनननीयनमानकन-»कनगानन- ०3५ -+++कत- 





१--प्रा० भा० बे०, ए० २२ :शत० ब्रा० १।३ १/१५: 
२--हूर्ण ० सां० श्र०, ए० ४६ 
३--प्रा० भा० बे०, पृ० ७१ 
४--अशरफ, भाग १, पृ० २७३१-२७७ 
५--मानस, बाल० २६८ “भाल बिसाल त्रिपुंड बिराजा' 
६--हर्ण ० सॉँ० श्रु०, प्ृ० १५ सावित्री के माथे पर भस्म की त्रिपुंड रखाय थी । 
७--ह#० जी०, प्र० १२, श्रध्याय १४ 
बलल्‍लमिया तिलक---लाल रंग का अंग्रेजी का यू! :[/: 
निम्बाक तिलक--सफेद “यू? 
रासानन्दो--सफेद यू” के बीच सें लाल खड़ी रेखा 
साध्वक--नाक के ऊपर कुछ “यू” सा हो 
८--मानस, बालकाए्ड २१६, “तन श्रनुहरत सुत्ंदन खोरी' 


वस्त्राभषणों के नाम भर्‌३ 


तिलक तथा खौरि लगाने का रिवाज आज ब्राह्मण वर्ग में भ्रधिक है। श्रन्य वर्गों में 
यज्ञ आदि के अवसर पर अवश्य माथे पर तिलक लगाया जाता है । 


७५--क्ृष्ण की परम्परागत वेश-भूषा में मुकुट | सं» मुकुट | का विशेष स्थान है। 
मुक्रुट में भी उन्हें मोर-मुकुट अत्यन्त प्रिय था । सूरसागर में मोर-मुकुट (११११ ) [ सं० 
मयूर ] के लिये श्रनेक शब्द तथा तरह-तरह के अलंकार मिलते हैं। इस संबंध में विशेष रूप 
से उल्लेखनीय शब्दावली यठ है -मोर-पखोवा'* (२७७२) [सं० मयूर + पत्त।, बरही-मुकुट 
(३४२२, १२५६ ) [स० वहिः:|, सिखो-सिखंड (१०६४, ११६६) [ सं० शिख-शिखंड ] 
सिखी-चन्द्रिका (२८३२७) [सं० शिखिन्‌ + चंद्रिका | , मयूर-चन्द्रिका (७७२) तथा किरीट- 
मुकुट (६५४८) । रूप माँदर्य संबंधी प्रत्येक पद में पीत पट तथा वेणु और कुंडल के साथ मोरमुकुट 
का वर्गान अवश्य ही किया गया हैं-- 


'सु दर स्याम कमल दल-लोचन, हरि हलधर के भाई। 
मुख मुरली सिर मोर पखौवा, बन-बन धेनु चराई ।' (३७७२) 


'बरही-मुकुट इंट-घनु मानहूँ तड़ित दसन-छवि लाजति” (१२५४६) 

'मनिमय जटित मनोहर कुडल, सिखी चंद्रिका सीस रहीं फबि' (२८३७) 

'सिखी-गिखंड सीस, मुख मुरली, बन्यौ तिलक, उर चंदन ।' (१०६४) 

'सोभित रुमन मयूर चंद्रिका नील नलिन तनु स्थाम! (७७२) 

तथा “्रीट मुकुट सोभा बनी (सुभ) श्रंग बनी बनम्ाल' (६५८) 

मयूर-पंख के बीच के सफेद भाग को चंद्रिका कहते है । ग्राजकल राधा-कृष्ण के श्रृद्धार 
में राधा का जो विशेष प्रकार का मुक्रट पहनाते है उसे भी चंद्रिका कहते हैँ" । सूरसागर में वरणित 
सभी प्रकार के मुक्रुट मोर के परो के बने बताये गये हैं । किरीट म॒कुट में एक झ्रायताकार पढ्टी 
के ऊपर पान के श्राकार की एक पक्तित सी होती है जिसका बीच का पान बड़ा होता है । श्रर्जुन 
कि रीट मुकुट पहनते थे।* मारपखी या चँदोई मुकुट में तीन मोर पख कलंगी की तरह लगते 
हैं । आज भी मंदिरों में कृष्ण म॒ति के श्रद्भार में बागा (ऊपर से नीचे तक के दोनों वस्त्र जो 
ग्रापस में जुड़े हुए बनाये जाते है) पटका तथा मोर मुकुट पहनाते हैं । जडाऊ सोने के मुकुट 
का उल्लेख भी है --भूषन मुकुट जराइ जरयो (१६६८) ग्रथवा 'कनक मनि मुकुट. (२७६६) । 

मुकुट पहनने की प्रथा प्राचीन काल में थी। गुप्तकाल की मृतियों तथा सिक्‍कों में मुकुट 
का चित्रण मिलता है। श्रजता के बोधिसत्व के चित्रों में भी पिर पर प्रायः मुकुट ही चित्रित 
है । मोर मुक्रुट से अवश्य कृष्ण की ओर ही ध्यान जाता है । 
कुछ स्थानों में 'कुसुमपाग का भी उल्लेख हैं-- 'ललित वर त्रिभग-सुतनु, वनमाला सोहे । 





१--मानस, बालकाएंड, २३३ 'मोरपंख सिर सोहत नोके | गुच्छ बोच बिच 
कुसुमकली के ।! 

२--३० जी० प्र० १२ श्रध्या० १४ 

३--महाभारत: द्रोणपर्वं, जयद्रथ वध, अ्रध्या० ६, इलोक २॥१६ 
'किरीटमाली कोन्‍्तेयो भोजातीक ध्यशातयत्‌ ।” किरीठ की पंक्ति किरीटठमाल! 
कहुलातो है । 
गोता० श्रध्या० ११ इलो० १७ में कृष्ण के विष्णु रूप में भी किरीट का 
उल्लेख हैे--“किरीठनं गदिन चक्रिएं च 
तेजोराशि सबंतो दीप्तिमन्तम्‌ ॥।” ु 

सानस, गोता० प्रृ० ३३०, 'भाल-तिलक, कंचन किरोद सिर, कु डल लोल 
कपोलनि भाई । 


3 परिशिष्ट 


ग्रति सुदेश कुसुम पाग उपमा कौ को हैं ॥ (१२२०) 

५६--सूरसागर में कृष्ण का रतिनागर ( दशम स्कन्‍्ध ) तथा नटबर (२८२७) 
हप प्रमुख है। अलौकिक चरित से संबंधित थोड़े से पदों में ही उनकी श्रमित शक्ति तथा साहस 
का वर्णान किया गया हैं । शेष सभी पदों में वह राजीव लोचन , मदनमोहन, रसिकर सिरोमणि', 
मनमोहन! या 'नटवर', 'नटनागर हैं । ब्रह्म के आनन्द-रूप को ही प्रधानता दी गई हैं जिसने 
राधा तथा गोपियों को सांसारिक !बंधन छोड़ने पर विवश कर दिया था--- 

'ध्रदास प्रभु रसिक-सिरोमनि, बातनि भुरइ राधिका भोरी' (१२६१) 

'नटवर वेष पितांबर काछे, लेल भये तुम डोलत' (२२०४) 

'कटि काछनी, चंदन खौरि, स्थाम बरन सुदर घन ऐसे नट-नागर के जये वारने' 

(१६६६) 

'रच्यो रास मिलि रसिकराइ सौ, मुदित मेंई गुन ग्रामिनि ।” (१६६६) 

'छैल' (२२०४) [सं० छवि + ऐल] या छैला प्राजकल कुत्सार्थक रूप में प्रयुक्त किया 
जाता हैं| छैल-चिकनियां खूब बने-ठने पुरुष को कहते हैं । 

ग्रष्टाध्यायीः में पुरुषों के लिए प्रयुक्त शक्ति-पूचक विशेषण पुरुष-व्याध्र' 'हस्तिष्त' 
तथा 'पुरुष-सिंह सूरसागर में ढंढ़ने पर भी नहीं मिलेंगे । इसका कारण ऊपर दिया गया है। 
ब्रह्म के आनन्द रूप के प्रतीक कृष्ण के लिए ऐसे विशेषण कैसे दिये जा सकते थे ? 

७७--तुलसीदास ने अपने सभी प्रमुख ग्रंथों मे राम, लक्ष्मण आदि के रूप-सौन्दर्य का 
वर्णन किया है ।* कृष्ण संबंधी वर्णनों में तो मोरमुकुट, पीताम्बर तथा कुंडल के बिना चित्र 
पूरा हो ही नहीं सकता । जायसी ने भी रत्नसेन के आभूषणों में 'पहिरठ कुंडल कनक जराऊ' 
तथा 'भारहु केस मटुक सिर देहूँ * आदि उल्लेख किये हैं । रत्नसेन की सभा में “मुकुट बंध 
बेठे सब राजा' का वर्णन किया गया है ।४ 


पांराशिष्ट 


श्रीकृष्ण के रूप माधुर्य तथा वस्त्राभूषण संबंधी दो संपूर्ण पद उदाहरणार्थ नीचे दिये 
जाते हैं -- 
स्याम-हृदय बर मोतिन माला । बिथकित भेई निरखि ब्रज-बाला ॥ 
स्रवन थके सुनि वचन रसाला | नैन थके दरसन नंदलाला ॥ 


दगनमनरकननिननननताज-+ नल--जज-जत+क + 


१--ईं डिया एज नोन टु पाणानि, ए० १२६ 

२--मानस, सुंदर० १३, 'तब देखी मुद्रिका मनोहर । राम नाम प्रंकित श्रति सुंदर । 
चकित चितव मुंदरी पहिचानी । हरष विषाद हृदय भ्रकुलानी ।? 

मानस, बा० ३२७, 'कलि किकिनि कि सूत्र मनोहर । बाहु बिसाल विभूषन सुंदर ।' 
पीत जनेउ महाछृवि देई । करि सुद्रिका चोरि चितु लेई । 
सोहत ब्याह साज सब साजे । उर झ्रायत श्राभूषन राजे ॥ 
पियर उपरना कांखासोतोी ।,दुहूँ प्रांचरन्हि लगे मनि मोती ; 
नयन कमल कल कु डल काना.। बदनु सकल सौंदर्ज निधाना ।।” 

३--प० सं० ध्या० :२७६।५, ६: 

४--प० सं० ध्या० :४७॥३: 
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कंबु-कंठ, भुज नेन विसाला । कर केयुर कंचन नग जाला ॥ 
पल्‍लव हस्त मुद्रिका श्राजे। कौस्तभ मनि हृदयस्थल छाज॥ 
रोमावलि बरनि नहिं जाई । नाभिप्थल की सुदरताई ॥ 
कटि किकिनी चंद्रमनि-संजुत । पीताम्बर, कटि-तट छबि अद्भुत । 
जुगल जंघ की पटतर को हैं | तरनी-मन धीरज कों जो हे ॥ 
जानि जानु की छबि न सम्हारे। नारि-निकर मन बुद्धि बिचारे॥ 
रतन जटित कंचन कल नृपुर । मद-मद गति चलत मधुर सुर ॥ 
जुगल कमल-पद नख मनि-आ्रभा | संतनि-मन संतत यह लाभा ॥। 
जो जिहि अंग सु तहां लुभानी । यूर स्थाम गति काहु न जानी ॥ (१२४३) 
सघन-कल्पतरु-तर मनमोहन । 

दच्छिन चरन चरन पर दीन्‍्हे, तनु त्रिभग कोन्हे मृदु जोहन ॥। 

मनिमय जटित मनोहर कुडल, सिखी चंद्रिका सोीस रही फबि ।। 

मृग-मद तिलक, अलक घुधरारी, उर बनमाल कहां जु वहे छवि ।। 

तनु घनस्थाम, पीतपट सोभित, हृदय पदिक की पांति दिपति दृति ॥ 

तन बनधात विचित्र विराजति, बंसी अ्रधरनि धरे ललित गति ॥ 

करज मुद्रिका कर-कंकन छबि, कटि किंकिनि, पग नूप्र भ्राजत ॥ 

नख सिख कांति विलोकि रुखो री, ससि अरु भानु मगन तनु लाजत ॥ 

नख सिश्च रूप अनूप बिलोकत, नटवर वेष धरे जु ललित अति ॥ 

रूप-रासि जसुमति को ढोटा, बरनि सके नहि सुर अलप-मति ॥ (२८३७) 


१० -बच्चों के आभूषण 
७८--छोटे बच्चों को भी कुछ झ्राभूषण पहनाने का रिवाज था। गले के आभरणों में 
कृठुला (७०२, ७६६) [सं० कंठिका, कंठ + ला - एकलड़ा हार| प्रमुख था--कढठुला कंठ, 
बच्न केहरि-नख' (७०२), 'कठुला कंठ मंजु गजमनियाँ (७२४) या “कंचन कौ कटुला मनि 
मोतिनि बिच बघनहेँ रहयो पोह (रो), (७६६) । कठुला बच्चों की एकलड़ी माला होतो थी। 
इसमें सोने अ्रथवा चाँदी की चौकियां तारों में गूंथी जाती थीं। बीच-बीच में बाघ के नख, 
ताबीज आ्रादि भी गूँथ दिये जाते थे। उपर्युक्त पंक्तियों में सूर ने इसी प्रकार के कठुला का 
वर्णन किया है। 
गले में पदिक', (७२४) [सं० पदकः:| भी पहनाया जाता था--पदिक उर हरिनख' 
(७२४) । पदिक को धुकधुकी भी कहते है । बालक कृष्ण कभी-कभी गले में ' कमल की माला 
पहनते थे - 'जलज-माल गुपाल पहिरे, कहा कहां बनाइ' (७८८) या 'कंठ-कमल दल माल 
की (७२३)। 
मोती की माला (७८५) [सं० माला] का उल्लेख भी कुछ पदों में है---स्वाति-सुत 
माला विराजत स्याम तन इहि भाई (७२०) । 
७६ -कवि ने गोपाल के माथे की लटकन (७१७, ७२२) [सं० लटन-- भूलना, हिन्दी 


१--तु० ग्रं०, गीता०, पृ० २६२--- 
“पहुँचो करनि, पदिक हरिनख उर, कठुला कंठ मंजु गजमनियां! 


५६ बच्चों के श्राभूषण 


लटकना से] का विशेष रूप से अनेक पदों में वर्णन किया है --लटकन लटकत ललित भाल पर! 
ग्रथवा (७१७) 'भाल बिसाल ललित लटकन मनि, बाल दसा के चिकुर सुद्ाये (७२२)। अनेक 
मर्ियों से जड़े लटकन की चर्चा भी की गई हें---'नील, सेत ग्रर पीतव लाल मनि लटकन भाल 
रुलाई । सनि गुरु-असुर देवगुरु सिलि मनु भोम सहित समुदाई । (७२६) । किसी भी ग्राभूषण 
में लटकते भाग को लटकन कहते हैं । सिरपेंच या कलंगी की भी लटकन होती है। सूर ने 
संभवतः इसी ग्रर्थ में 'लटकन' शब्द प्रयुक्त किया है । कुछ पदों में बांद्विका' (७१३) [सं> | 
नामक आभूषण भी वरणित हें -'कटि किकिनी चंद्रिका मानिक' (७:८५) । यह माथे पर पहनने 
का भ्रर्धचंद्राकार आभरण है। इसके बीच में नग तथा किनारे-किनारे मोती लटकते रहते हैं । 
ऊपर की पंक्ति में माणिक्य जटित चंद्रिका का वर्रान किया गया है । 

कुछ स्थलों में कान के ग्राभूषण कुडल (७४२) |स * कुइल | का जिक्र है । बड़े होकर 
भी कृष्ण कुंडल पहनते थे । घुँघराली लम्बी अ्रलकों के साथ कुंइल की शोभा अद्वितीय थी-- 
'कुंडल लोल कपोल बिराजत, लटकति ललित लटुरियां श्र पर! (७४२) । कृष्ण के कुंडल प्राय: 
मकराकृत ही थे--'कुंतल कुटिल, मकर कुंडल, अ्रव नेन बिलोकनि बंक' (७२२) । मंडलाकार 
कुंडल पहनने को प्रथा प्राचीन भारत में थी। अ्रजन्ता के भित्ति-चित्रों में कुंडल मिलता है । बुद्ध 
के चित्रों मे भी प्रायः कान में मंडलाक़ृत कुंडल चित्रित मिलता है । मुगनकाल में राजपूत काना 
में आभूषण पहनते थे। श्राजजल राजस्थान के कुछ भाग में अवश्य पुरुषा द्वारा कान मे 
प्राभूषण पहनने की प्रथा चल रही है। 

८५० - कनछेदन शीर्षक पदों में कान के अन्य आभूषणों द्व दुर (७२५) [श्र० दुई ८ 
मोती] तथा मुरकी (७६८) [अ्र० मुरकता -मुड़ना] का भी उल्लेव है। कंचन के ढ्वू दुर 
मंगाइ लिये, कहो कहा छेदनि झतुर की । लोचन भरि-भरि दोऊ माता, कवछेदन देखते जिप 
मुरकी (७5८) ।॥ 

श्राजकल भी सोने की दुर' या 'मुरकी' कन॑छेदन में पहनते है । ह#दुर आाकड़े को तरह 
लटकने वाली बाली होती है । सोने के तार दो तीन बार चक्‍क्ररदार लपेट कर बाली के 
समान मुरकी नामक आभूषण बनता है । दुर, कुंडल तथा मुरकी मिलते-जुलते ग्राभूषण है । 
कुंडल की घुडी दूर से बड़ी और पोली होती है। 

नाक के गहनों में एक पद में नथनी (७२३) [स० नस्त-तस्थ, नाक का छंद, 
पशुश्रों की नाक का छेद जिसमें रस्सी बांधते है] का निर्देश भी है--हो तलि जाऊ छबोले 
लाल की ।....मौतिन सहित नासिका नथनी*' (७२३) । पठान कालशसे पहले नथ नामक 
आ्राभूषण का उल्लेख भारतीय साहित्य अथवा कल। में नहीं मिलता है । परि० पर ११ में 
बुज्ञाक [तुर्को बुलाक़ | का उल्लेख भी हूँ नाक बुलाक हले री ।' मुसलमान स्त्रियाँ ही बुलाक 
ग्रधिक पहनती हैं । सोने की जौ के आराकार का यह आभूषण नाक के बीच के छेद में पहना 
जाता है। यशोदा शिशु कृष्ण के पैरों व हाथों में चूरा (७०७) [सं चूड़ा| भो पहना 
देती थीं--तन भंगुली सिर लाल चौतनी, चूरा दुहँ कर पाई! (७०७) । इस 


१--कृ० जी०, प्रक० ११, अध्या० ४ 

२--तु० प्रं० गीता० प्ृ० २६९२ “ललित नासिका लसति नथुनिय'” :३१: 

३--प० सं० व्या० पृ० १५, 'परी नाथ कोइ छुबइ न पारा” पदमावत १५।॥४ 
संभवत: जायसी का यह नाथ संबंधी उल्लेख इसके प्रचार के शुरू का ही है, 
क्योंकि नया होने के कारण यह शब्द श्राभरणों का प्रतिनिधित्व कर रहा है । 


वस्त्राभूषणों के नाम ५७ 


वत्ताकार आभूषण को “कड़ा” भी कहते हैं। हाथों में एक श्रन्य प्राभूषण 'पहुँची' 
(७१५, ७३५, ७५१) [सं० प्रकोष्ठ:] का प्रायः इन सभी पदों में उल्लेख है--'कर पहुँची 
(७१५) “पंकज-पानि पहुँचिया राजे, (७३१) । रत्नजटित पहुँची का वर्णन भी मिलता है-- 
'पहुँची रतन-जराइ' (७५१) | कुछ दिनों पहले तक स्त्रियाँ इस आभूषण को शौक़ से पहनतो 
थीं किन्तु श्रब पहुँची का रिवाज़ उठ गया हैँ । बच्चों के श्राभरणों में भी इसका स्थान नहीं 
रहा है । क्‍ 

८१-- पहले बच्चों को कमर में बजने वाली घुंघुरूदा र किकिनी (७१२ ) [ सं 
किकिणी ] ग्रवश्य पहनाते थे ।* सूर ने इसकी बनावट तथा ध्वनि का विशद वर्गन किया हैं-- 
'कटि किंकिनि बनांइ ' (७५१), 'कटि किंकिनि कुजे' (७५-) तथा 'किकिनी कलित कटि हाटक 
रतन जटठि' (७६६) श्र 'कनक रतन-मनि-जटित-रचित कटि किंकिनि कुनित पीतपट तनियां' 
(७२४)। वत्तमान समय का प्रचलित शब्द करधनि भी 'तनक कटि पर कनक-करधनि' (५८०२) 
में प्रयुक्त हुआ है । ये सभी ग्राभूषण सोने के तथा बहुमूल्य रत्नों से जड़े हुए बताए गये हैं । 
इनके द्वारा कृष्ण की शोभा तथा नद के वैभव का चित्र खींचा गया हैं । 

छोटे बच्चों के पेरों में भी घुघुरूदार आभूषण पढ़नाने की प्रथा थी जिससे चलते समय 
सुन्दर ध्वनि होती थी-- 'पाइन में नूपूर' ( ७१५ ) अथवा नपुर कलरव मनु हसनि-सुत रचे नीड़ 
दे बांह बसाये' ( ७२२ )*% तथा त्यौं-त्यों मोहन नाचे ज्यौं-ज्यां रई घमर को होइ (री) । तंसिये 
किकिनि धुनि पग नूपुर सहज मिले सुर दोइ (रो) (७६:)। नूपुर (७१५) [सं० नू7रः] 
घुँघुरू के ग्र्थ में श्राता है । दूसरा प्रमव ग्राममण पेजनि, (पजनियां) (७१०, ७२४) [सं० 
पादशिंजनी] है--'भुनक स्याम की ५जनियां, जसुमति सुत को चलन सिखावति, अंगुरी गहि- 
गहि दोउ जनियां' ( ७५० )। अथवा --अरुन चरन नः्व जोति जगमगति, रुनभुन करति पाइ 
पेजनियां' ( ७२४ ) | ये पैर के आभूपण अधिकतर चांदी के ही बनते हैं । पैरों में सोने के 
आ्राभूषण पहनने को प्रथा आजकल भी कम हूँ । पैंजनी घुँघुरूदार जंजीर से बनाते हैं । 

८२- बच्चों के संबध मे प्राचीन काल से ही कुछ श्रन्ध-विश्वास भी प्रचलित हैं । इनके 
पीछे कुछ वैज्ञानिक तथ्य भी हो सकते हैँ । बच्चों के गले में केहरिनख ( ७१५ ) [स०] 
या बघना, बघनियां (७३१, ७०१) [सं० व्याप्रनख] पहनाने की प्रथा इनमे से एक है। सर 
इसका उल्नख करना भी नहीं भूले है-- कठुला कंठ बघनहां नीके' ( ७३५ )* 'रुचिर हार हिय 
सोहत बघना (७३१) तथा 'घर घर हाथ दिवावति डोलति, बांधति गरे बचनिया' (७ १)। 
बाघ के नाखून का सोने के तार और मरिया स मिला कर गुंधा हार [सं> हार:] बनाया जाता 
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१--मनची, ए० ३६, ४०, सुग्रल काल में बच्चों को करधनी पहनाने को चर्चा 
मनचो ने को है । 
२--तु- ग्रं० गीता०, ए० २८७, नपुर जनु सुनिवर कलहंसनि रच नोड़, दें बांह 
बसाए! '२३: 
३-तु० प्रं० गीता०, पृ० २६०, 'कटि किकिनी, पग पेजनि बाजें। पंकज पानि 
पहुँचिया राज । 
कठुला कंठ वधनहाँ नीके । नयन-सरोज मसयन-सरसा के ।। 
लटकन लखत ललाट लदूरीं। दमकति रे ढ्वे दंजुरियां छरों ॥। 





पट. बच्चों के प्राभूषण 
था। व्याप्रनख में बच्च [सं० वच्न ८ हीरा | तथा प्रवाल [स० | डाल कर भी माला बनाते थे-- 
'परम सुदेस कंठ केहरिनख, बिच-बिच बज्ञ-प्रवाल' (3१५४) श्रथवा 'कठुला कंठ, 
कुटिल केहरिनख, वज्ञमाल बहु लाल अ्रमोलनि' (७३६) । 
हर्षचरित में बालक हएष को भी सोने में व्याध्रनख” जड़ कर पहनाने का प्रसंग है। गले 
में सृत्रबद्ध मूँगे का टेढ़ा टुकड़ा 'मडिक्रे' था*। आज भी व्यात्रनख काले डोरे में बांध कर कुछ 
लोग बच्चों को पहनाते हैँ । बच्चे की ग्ननिष्ट-रज्षा के लिए जंत्रहार (७११) [सं० यंत्रहारः] 
पहनाने की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता है--'राजत जंत्रहार' (७५१) । इसी प्रकार टोना टुटका 
करके श्राज भी माताएँ अपने बच्चों को ताबीज़ पहना दिया करती है । 
८३--शिशु कृष्ण के माथे पर गोरोचन-तिलक (७१७, ७६६) [सं० गोरोचना] 
ग्रथवा मुगमद (७०२) [सं० मृगमद:] शोभायमान था--'मसि बिन्दुका सुमृगमद भाल' 
(७०२) या “बदन सरोज तिलक गोरोचन, लट लटकनि मधुकर-गति डोलनि' (७३६) अ्रथवा 
“चारु कपोल लोल लोचन, गोरोचन तिलक दिये (७१७)। गोरोचन गाय के पित्ताशय से निकला 
एक सुगन्धित पीले रंग का द्रव्य होता है तथा मृगमद किसी-किसी हिरन की नाभि से निकली 
कस्तूरी को कहते हैं । कस्तूरी की सुगन्धि तो प्रसिद्ध हैं हो । 
उनकी झाखों मे काजल भी लगाना माता के लिए आवश्यक थार--'अंजन रजित 
नैन' (७६६) [सं० अ्रंजन: | । श्राज भी घरों में स्त्रियां दिये की बत्ती जला कर और उसके ऊपर 
किसी छोटे पात्र को रख कर उसकी कालिमा से काजल बना लेती हैं तथा उसमें कपूर भ्रादि भी 
मिलाती हैं । उसके बाद कुदृष्टि से बचाने के लिए माता-यशोदा उनके माथे पर डिठोना 
(७१२) [सं० दृष्टि-बंधन, हिं० डी5"], मसि बिंदा (७३५) [सं० मसिविदु] काजर बिंदु 
(७१६) [सं० कज्जलं विदु] या चखोड़ा (७३२) लगाना भी नही भूलतीं-- 
'काजर बिंदु भ्रुव ऊपर री' (७१६) 
“'लट लटकनि सिर चारु चखोड़ा' (७३२) 
'मुनि-मन हरत मंजु मसिबिंदा, ललित बदन बल-बालगुबिदा' (७३५४) 
'सिर चौतनी डिठौना दीन्हौ' (७१२) 
'चारु चखौड़ा पर कुंचित कच, छबि मुक्ता ताहू में! (७६५) आ्रादि । 
भ्राज भी छोटे बच्चों को बुरी नजर से बचाने के लिए माथे पर काली रेखा या टीका 
लगाने की प्रथा दिखाई दे जाती है । चखौड़ा' ऐसी ही काली रेखा को कहते हैं । 
८४--मु डन के. पहले बच्चों के बाल सुनहरे रेशम के सभान तथा घुंघराले होते है । 
१--पेट में भोंकने के लिये बाघ के नाखून के झाकार का एक छोटा सा हथियार 
व्याप्रनख” नामक होता था । 
२--हषं० सां०, श्र०, 7० ६८ :'हाटकवद्धविकटव्याप्रनखपंक्तिमं डितग्रीवके : 
३--तु० पग्रं०, कविता०, एृ० १५७, तुलसी मनरंजन रंजित श्रंजन नयन र 
खंजन-जातक से' 
४--#० जी० प्र० ११, श्रध्या० ४ 
प--तु० प्रं०, गीता० पृ० २६१, 'मुनि सन हरत मंजु मसि-बुंदा, ललित बदन, बलि 
बालगुबिदा ।! 
६--#० जी० प्र० ११, श्रध्या० ४, मांद तहसोल सें “चस्रोड़ा' शब्द श्ाज भं 
प्रखलित है । 
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सूर ने शिशु कृष्ण के इन बालों का सुन्दर वर्णन किया है--'कुटिल अलक बदन की छबि, 
अ्रवनि पर लोलैं! (७१६) या--गभुआरे सीस केस है, बर घूँघरवारे' (७५२) । 

ब्रज प्रदेश में इन बालों को लटूरियाँ (७३४, ७२३) [ सं० लट्वं > प्रलक, बाल की 
लट ] तथा मंडूले' (७६६) [हि० भंड + ऊल] भी कहते हैं-- 

'छिटकि रही चहुँ दिसि जु लटुरियाँ (७२३) 

'लटकत ललित लटूरियाँ, मसि बिंदु गोरोचन' (७३४) 

“'उर बघनहाँ, कंठ कठुला, भेड्लेबार | (७६६) । 

कुछ पदों में बालकृष्ण के लम्बे जटा जुटली (७८८) [सं० जदा + जूट] जैसे भंडूले 
बालों वाले रूप की तुलना शिव जी से की गई है-- 

'सखि री, नंदनंदन देखु । धूरि धूसर जटा जुटली, हरि किये हर-भेषु' (७८८) । 

यशोदा कृष्ण तथा बलराम के इन लम्बे बालों की चुटिया (७८०) [ सं० चूडा ] या 
बेनी (७६६) [सं० वेणी] गूंथ देती थीं-- 

'बेनी लटकत मसि-बुंदा मुनि-मन हर (७६६) 

ग्रथवा, खेलत खात गिरावहीं, भगरत दोउ भाई 

प्ररस परम चुटिया गहेँ, बरजति हैं माई! (७८०) । 

मुंडन के पहले बाल नम्बे हो जाने पर आ्राजकल भी लड़कों के बाल बेणी रूप में बांध 
दिये जाते हैं । बीच में मांग निकाल कर दोनों श्रोर बालों को पट्ट में काढ़ने को काकपच्छ 
(४६४) [सं० काकपज्ष:] केश-विन्यास कहते हैं । यह देखने में कौए के परों के समान लगते हैं। 
हर्षचरित में बालक भंडि का केश-विन्यास काकपक्ष ही है। गुप्तकालीन कारतिकेय की मूर्तियों में 
भी ऐसा ही मिलता है ।* सूर ने नवम स्कनन्‍्ध के राम संबंधी पदों में काकाअच्छ का उल्लेख किया 
 है--'कटि-तट पीत पिछोरी बांधे, काकपच्छ घरे सीस (४६४) | क्ृष्ण के बाल काकपच्छ 
ढंग के नहीं बताये गये हैं । राजा के पुत्र होने के कारण राम-लक्ष्मणादि के लिये ऐसा केश- 
विन्यास अधिक उपयुक्त था । राम के समान 'पनही का उल्लेख भी कृष्ण की वेशभूषा में प्राय: 
नहीं किया गया हैं । 

८१--तुलसी ने बालकों। की वेश-भूषा में प्रायः हुसी शब्दावली का प्रयोग किया 
हैं--किकिनि, पेंजनी, कठुला, पहुँची, नथुनी, बधनखा, तनियां, कैगुली, कछौटो, पगिया, पनहीं 
तथा नागफनी (कान का श्राभूषण ) भश्रादि । शिशु राम का रूप-माधुय देख ग्रयोध्यावासिनी स्त्रियाँ 
ठगी सी खड़ी रह गईं-- 

'पग नूपुर भ्रौ पहुँची करकंजनि, मंजु बनी मनिमाल हिये । 

नवनीत कलेवर पीत भेगा-कलकें, पुलके नृप गोद लिये । 

अरविंद सो श्रानन, रूप मरंद, श्रनंदित लोचन भू ग पिये । रै 

घुंघराले कुंडल तथा कुंडल को छवि श्रवर्शनोय थी--'घुंघरारी लटें लटक मुख ऊपर 
वुःडल लोल कपोलनि की । निवदावरि प्रान करें तुलसी, बलि जाउँ लला इन बोलन की, 


जन +-नक तन -+-> >> 
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१--क० जी० प्र० ११, ग्रध्या० ४, ग्राज कल कभी कभी “भंडूले' शब्द के लिये 
“जहुला” शब्द प्रयुक्त करते हैं--.चट >८ ऊलल---जड़उल्ल---जडुल > क---जड़ूला, 
जड़ श्रर्थात्‌ गर्भ के बाल 

२--हषे ० सां० श्र०, पृ० ६८ 

३०--तु० प्रं० कविला०, ए० १५७, है 


. ६० बच्चों के प्राभूषण 


कोसल्या श्रांगन में राम को पैरों चलना सिखा रहो हैं-- 

ललित सुतहि लालति सचु पाये । 

कौसल्या कल कनक अजिर, महं सिखवति चलन अँगुरियाँ लाए ॥ 
कटि किकिनी, पैजनी, पॉयिनि बाजति रुनभुन मधुर रेंगाए। 
पहुँची करनि, कंठ कठुला बन्यों केहरिनख-मन-जरित जराए ॥ 
पोत पूनीत बिचित्र भेगुलिया; सोहति स्यथाम सरीर सोहाए। 
देतियां दे है मनोहर मुख छबि, अरुन अ्धर चित लये चोराए ॥१.। 
चित्रुक कपोल तासिका सुदर भाल तिलक मस्तिबिदु बनाए। 
राजत नयन मजु अंजनजुत खंजन कंज मीन मद नाए। 
लटकन चारु भ्रकुटिया टेढ़ी, मेढी सुभग सुदेस सुभाए ॥२॥* 

सूर तथा तुलसी के बालक कृष्ण तथा राम के नित्रण मे कितनो समानता है यह देश 
२ ग्राश्चर्य नहीं होता । उस समय के प्रचलित पढहनावे के साथ दोनों ने परपरागत पहनावे का 
भो मिश्रण किया हैं। राम तथा कृष्ण विष्णु के अवतार माने जाने के कारण उनका 
परम्परागत पहनावा भी बहुत कुछ मिलता हैं। गीतावली के कुछ पदों का सूरसागर के 
कुछ पदों से आश्चर्यजनक साम्य हे । 

८६-- वर्तमान काल में बच्चों को ग्राभूषण पहनाने की प्रथा उच्च वर्ग के नागरिकों 
भें उठ-सी गई हैं । इस वर्ग ने पश्चिमी प्रभाव के अन्तर्गत निकर, कमीज, पैंट, फ्रॉक अपना 
लिया है। किन्तु ग्रामीण जनता ने अपना पुराना पहनावा बच्चों के लिये भी नहीं छोड़ा है । 
गांवों में हाथ-पैर कमर श्रादि में चांदी के आभूषण, कुर्ता, कमीज भबला तथा टठापी आ्रादि ग्र भी 
भी चल रहें हैं । वहां कठुला व्याप्रनख तथा डिठौना भी दिखाई देता है। कमर में अ्रक्मर काले 
डोरे की करथनी पहना देते है । मुसलमानों सस्क्रृति के प्रभाव स्वरूप पायजामा, जाघिया, कमीज 
और कुर्ता आदि भी चल रहें हैं । सभी के वस्त्रों मे रूमाल का भी महत्त्वपृ"४ स्थान हो गया है । 


परिशिष्ट 


बाल रूप संबंधी कुछ थोड़े से पदों द्वारा शिशु कृष्ण को मनमोहक शोभा तथा सज्जा का 
अनुमान लगाने में सरलता होगी। इनको पढ़ कर श्रांखों के सामने एक चित्र-सा खिच जाता है-- 
(१) खेलत नंद-प्रांगन गोविन्द । 
निरखि-निरखि जसुमति सुख पावति, बदन मनोहर इंदु । 
कटि किकिनी चंद्रिका मानिक, लटकन लटकत भाल । 
परम सुदेस कंठ केहरि-नख, बिच-बिच बज्नर प्रवाल ॥ 
कर पहुँची, पाइन में नूपुर, तन शराजत पटपीत। 
घुटुरुनि चलत, अजिर महँ विहरत, मुख मडित नवनीत । 
सूर विचित्र चरित्र स्याम के रसना कहत न आवै । 
बाल दसा भ्रवलोकि सकल मुनि, जोग बिरति बिसराव ॥ (७१५) 
(२) चलत लाल पैजनि के चाइ । री 
पुनि-पुनि होत नयौ-तयौ आनंद ,पुनि-पुनि निरखत पाइ । 
छोटो बदन छोटियँ भिगुली, कटि किकिती बनाइ। 


२--तु० ग्रं० कविता० गीता पएृ० २६१ 
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राजत जंत्र-हार, केहरि-नख, पहुँची रतन जराइ। 
भाल तिलक पख स्थाम चखौड़ा जननी लेति बलाइ | 
तनक लाल नवनीत लिये कर स्रज बलि-बलि जाइ ॥ (७ १) 


(३) छोटो-छोटी गोडियाँ, अ्रेगुरियाँ छबीली छोटी, 
नख-ज्योती, मोती मानौ कमल दलनि पर | 
ललित आंगन खेले, ठुम॒कि-ठुमुकि डोले, 
भुनुक-भुनुक बोले पैजनो मृदु मुखर ॥ 
किकिती कलित कटि हाटक रतन  जरि, 
मदु कर-कमलनि पहुँची रुचिर वर, 
पियरी पिछोरी कीनी और उपमा न भीनो, 
बालक दामिनी मानो ओढे बारो बारि-धर। 
उर बघ-नहां, कंठ कटुला, भडले बार, 
ब्रेनी लटकन मसिन्वंदा मुनि-मनहर। 
ग्रंजन रंजित नैन, चितवनि चित चोरे 
मुख-सोभा पर वारों भ्रमित असम-सर । 
चुटकी बजावत नचावति जसोदा रानी, 
बाल केलि गावति मल्हावति सुप्रेम भर। 
किलकि-किलकि हुसें, हें-ह दंतुरियाँ लसें, 
सूरदास मन बसें तोतरे बचन बर* ॥ (७६९). 


११ ख््रयों की श्रद्जार तथा प्रसाधन सामप्री 


८७-- सूरसागर दशमस्कन्ध पूर्वाद्ध के कृष्ण जन्मोत्सव, रासलीला, जलक़ीड़ा तथा 
राधा व गोपिका श्रद्धार-वर्णन, हिंडोला, बसन्तोत्सव और भ्रमरगीत भ्रादि प्रमुख प्रसगों से 
सू रकालीन प्रचलित प्रसाधन सामग्रो पर प्रकाश पड़ता है। साहित्य में भ्रुद्भार के सोलह अंग 
कहे गए हें- उबटन, मज्जन ।मस्सी, स्नान, सुवसन, केश-विन्यास, अंजन, मांग में सेंद्र, महावर, 
मेहदी, ठोढी पर तिल बनाना, बिंदी, अगराग-लेपन, आभूषरा, फूलों की माला, तथा पान 
खाना । सूरसागर में भी नवसत (२४५०) या षटद्स (२११५) श्रृद्भार बताये गये हैं-- 
'नवसत सजे माधुरी अंग-अ्ंग) ( ३२२६ ) अथवा 'स्यथामा नवसत सजि सखि ले, क्ियौ बरसाने 
तें आ्रावनो' (३४३०) या 'सजे श्रुद्भधार नवसत जममगि रहे अंग-भूषन' (१६७०) तथा 'षट-दस 
सहित सिगार करति हैं अरंग-अँंग निरखि सँवारति' (२११५) तुलसी तथा जायसी ने भी सोलह 
श्रद्धार का उल्लेख किया है ।* 


१--तु० ग्रं०, गीता०, ए० २६२ 'छोटीं छोदी गोड़ियां--तोतरे घचन बर! उपयुक्त 
पद से बहुत ग्रधिक मिलता है। ऐसा लगता है कि अन्तिम पंक्ति में 'सूरदास! 
तथा तुलसी” छाप ही केवल बदल गई हैं | 

२--मा नस, बालका० ३२२, 'नवसप्त साज सुदरी” 
प० सं० व्या०, २६६--ुनि सोरह सिगार जस चारिहें जोग कुलीन । 
३००।१ 'भ्रस बारह सो रह धनि साज .ै।. 


| स्त्रियों की शृद्धार तथा प्रसाधन सामग्री 


शरीर के सोलह अ्वयवों को सजाना भी भ्रंग-प्रत्यंग श्रथवा नख-शिख-श्रृंगार कहलाता 
था जिसकी श्रोर सूरसागर में भी संकेत हैं--और त्रिया नख-सिख सिंगार सजि, तेरें सहज 
न प्रें। (३०६२) भ्रथवा वह सोभा निरखत अग-अंग की, रही निहारि निहारि, चकित 
देखि नागरि मुख वाकौ तुरत सिगार विसारि (३२२५) झ्थवा सकल सिगार कियौ ब्रज बनिता, 
नख-सिख लौं भल ठानि' (३४७४) । शरीर के ये सोलह अवयव इस प्रकार हैं --चार दीर्घ 
“कैश, उंगली, नयन, ग्रोवा; चार लघु --दशन, कुच, ललाठट, नाभि; चार भरे हुए--कपोल, 
नितम्ब, जाँघ तथा कलाई तथा चार पतले---नाक, कटि, पेट तथा ग्रधर' । सूर ने राधा रूप- 
वर्गान के अ्रनेक पदों में (३२२८, ३२२६, ३०६६,३०६७, ३०६४ में) इन अंगों के सौंदर्य का 
वर्णन किया है। इनमें कुछ पद उल्लेखनीय हैं --जैसे --विराजति राधा रूप निधात' (३०६४), 
'मनौ गिरिवर तें आवति गंगा” (३०७२), 'नव नागरि हो (सकल) गुन आगरि हो' (३२३१) 
ग्रथवा (सहज रूप की रासि राधिका भूषन भ्रधिक विराज' (३०६३)। पद्मावत में भी पद्मावती 
का रूप-वर्णन इसी आधार पर किया गया है ।* 

८८--उपर्युक्त सभी प्रकार की श्यृंगार-सज्जा का चित्रण सूरसागर में मिल जाता 

है। राधा तथा गोपियों हारा उबटन लगाने का वर्सान ग्ननेक स्थलों में है --' उबटि केसरि अंग 

(३४४८)'तब दोउ उबटि सखी अन्हवाए', रुचिर सिंगार सिगारि बनाए (३४४६)। मुरली-ध्वनि 
सुन कर बेसुध गोपियाँ बिना उबटन के ही शरीर-मर्दन करने लगीं-- अंग मरदन करिबे को लागीं, 
उबटन तेल धरी' (१६१८) । उबटन (१६१८) [सं० उद्ग तनम्‌] का स्थान प्राचीन काल में भी 
स्त्रियों की प्रसाधन-सामग्री में था | पारिनि ने 'उ््वतक' का उल्लेख किया है ।* बाण ने हर्ष- 
चरित में राज्यश्री के विवाह के सिलसिले में उबटन तैयार किये जाने का वर्णान किया है। सस्त्रयाँ 
बलाशना ओपधि घी में पकाकर और उसमें पिसे हुए कुमकुष को मिला कर उबटन तथा मुख- 
लेपन बना रही थीं ।१ आजकल भी विवाह के पहले इसी प्रकार की एक प्रथा हल्दी चढ़ाने' 
की है। विवाह के कई दिन पहले से ही वरवधू के उब्रटन लगाया जाता है । वर्तमान समय में 
प्रायः हल्दी सरसों व तेल से उबटन बनाते हैं । कभी-क्रभो तिरोंजी, केसर या संतरे के छिलके 
तथा दूध आदि से भी विशेष प्रकार का उबटन बनता हैं। हर्षचरित में घी का उबटन का 
उल्लेख है, किन्तु सूरसागर में भी आज के ही समान तेल के उबटन का संकेत कई स्थलों में 
है--- ले तेल उबटनो साने (८०१) तथा 'तन उबटन तेल लगाए! (८०१) या 'तेल उबटनोौ लै 
श्रागें धरि ग्रादि (८०४) । तेल लगाने से उबटन सरलता से छूट जाता है । केसर के उबटन 
का भी उल्लेश सूरसागर में है--'कुमकुम उबटि कनक तन गोरी | अँग-प्रंग सुगंध चढ़ाइ किसोरी' 
श्राइनेश्रकबरी में उबटन का भ्रर्थ एक प्रकार का सुगंधित साबुन दिया गया हैँ । इसको धृप 
लोबान, गुलाब, अ्रकंबहा र, लादन, अ्रगर, चंदन, कस्तूरी, सेव आदि ग्ननेक पदार्थों के मिश्रण 
से बनाते थे ।* 

बालक कृष्ण संबंधी पदों में मज्जन तथा स्नान का उल्लेख उबटन के बाद ही है -- 


१--प० सं० व्या०, पृ० २८८ 

२--प० सं० ध्या० ४६७, “प्रथम केस -ये सोरहो सिंगार बरनि के करहि देवता 
लालि ।' 

३--इं डिया एज नोन दु पारिगनि, ध्ध्याथ ३. ४० १३१ 

४-- हे ० सां० भ्र० पु० ७० 

७--- झ्राईने झ० पृ० १६०, १६९ 


वस्त्राभूषणों के ताम ६३ 


'तातौ जल जानि समोयो | भ्रन्हवाइ कियो मुख धोयो । 

श्रति सरस बसन तन पोंछे । ले कर मुख-कमल अगोछे ।' (८०१) 

प्रथवा--'उबटि कान्ह भ्रन्हवाइ अमोल' (७१२) 

तथा---जमना तें जल भरि लै श्राऊ, ततिहर तुरत चढ़ाऊं। 

केसरि को उबटनो बनाऊँ रचि रचि मेल छुड़ाऊँ ।' (८०१) 

राधा तथा कृष्ण के विवाह के तिलसिले में भी मंजन (१६६४) [सं० मज्जन] का 
उल्लेख है-- बदन मंजन त॑ श्रंजन गयौ हे दूरि ।' कृष्ण, राधा तथा गोपियों की यमुना में 
जलक़ीड़ा से संबंधित अ्रनेक पद हैं (१७७१-१७८७)--जल-क्रीड़ा-सुख भ्रति उपजायो' (१ ३८१) 
अ्रथवा न्हात सुख करत अति बढ़ी प्रीती' (१७७५) । इन पदों में पानी से भींगे पट, लटों 4 
शरीर के अंगराग के जल में बहने का भो सुन्दर वर्णान है - भीजि पट लपट्यौ सुभग उर, रही 
केसरि-चयन' (१७७६) 'लटकि रहो लट गीली' (१७७८) अथवा 'स्यथाम अंग चंदन की झ्राभा, 
नागरि केसरि अंग । मलय॥ पंक कुंकुमा मिलिके, जल जमुना इक रंगः १७८०) | होली खेलने 
के बाद भी इसी प्रकार कुछ पद स्नान-सम्बन्धी हैं (३५२६-३५३१) “जद॒पति जल क्रीड़त 
जुबतिसंग । मृगमद मलयज केसरि कपूर, कुमकुमा कलित कृत श्रगरु चुर' (३५३०)। तुलसी तथा 
जायसी ने स्तान व मज्जन का वर्णन अनेक स्थलों में किया हैं । जायसी ने प्रायः उबटन के 
ग्र्थ में मज्जन का उल्लेख किया हैं ।* 

८६--राधा तथा गषियों के सुन्दर लम्ब्रे श्र काले केशों का वर्णन अनेक पदों में है। 
रूप-शोभा को बढ़ाने में वेश का महत्त्वपूर्ण स्थान है, भ्रत: इनका वर्णान अत्यन्त स्वाभाविक है। 
राधा के एड़ी-चुम्बी केश आकर्षक लगते हँ--'बड़े-बड़े बार जु एड़िनि परसत, स्यामा अपने 
अ्रचल में लियें' (१२३५) । उनके चिकुर (१६७३, ३४७५) [स०], केस (१७७६) [सं० 
केश] भ्रथवा बार (२२३४) मृदु तथा चिकने [स० चिक्‍्करण] बताये गये हैं-- 

'अ्रति सुदेस मुदु चिकुर हरत चित, गूँथे सुमन रसालहि' (१६७३) 

प्रथवा--'चिकने चिकुर छुटे बेनी हैं मिले बसन में डोलें' (३४७१) । अ्रनेक स्थलों में 
उनके कुचित [सं०] केश या अलक [सं०] का वर्णन भी है--'कुंचित कुटिल झ्लकः 
(३२८३) 'कछुक कुचित केस माई (१७७६) अ्रथवा “राजति राधे श्रलक भली' (२३२१) । 
सामने के घंघुराले बालों को अ्रलक कहते हैं ।* पहले कुंकुम तथा कपूरादि के चूर्ण से टेढ़ी लट 
या बंक लट बनाते थे, इसीलिए अ्रमरकोश में श्रलक का भ्रर्थ चूर्ण कुंतल' दिया गया है ॥* कुछ 
पदों में श्रलकों को सुलझा कर वेणी गूंथने का चित्रण है--“चली श्रलक सुरकावति' (२६४२)। 
कहीं-कहीं उनके मुख पर बिखरे बाल भी ध्यान झाकषित करते हँ--'बिथुरी अ्र॒लक सुथरे 
श्रानन पर” ( २६२९५) लटें उधरारी रहीं, छूटि छूटि श्रानन पै, भीजी हैं फुलेलनि सों' 
(२६२८) । लट (२६२८) [सं० लट्व] शब्द भी भ्रलक का समानार्थक है। फारसी में इसको 
'जुल्फ' कहते हैं जो फ़ारसी-उर्दू काव्य का एक प्रिय विषय रहा है । 


7०) १ । 





१ -तु० प्रं०, गीता० १०, “चुपरि उबदि पश्रन्हवाइ के नयन-प्रांज 
प० सं० ध्या०, २९६१ 'प्रथमहि मंजन! होइ सरोरू' 
२६७।२ 'क मंजन तब किएह भ्रन्हान 

२-- प० सं० ध्या०, ए० २८६ (२) 

३--प० सं० व्या० ६६, 'धुधुरवारि प्रलक .बिलभरो” 

४--कृ० जो०, प्र० ११ अध्याय- ३ 


६४ स्त्रियों की श्वृद्भार तथा प्रसाधन सामग्री 


९० --बाल सुलझाने के बाद उनको दो भागों में कर लिया जाता है। बालों के बीच 
की रेखा को माँग कहते हैं । यह दो प्रकार क्री होती है--सीधी तथा टेढ़ी । सूर ने केश के बीच 
में सीधी माँग का उल्लेख किया हैं--'रची माँग साम-भाग राग-निधि ( २८०२ )। सग 
(३४६७) या मांग (१६६०, १३२६) [सं० मडूग -प्रा० मंग-माँग] निकालने के लिए सूर- 
सागर में 'पारना' शब्द प्रयुक्त किया गया ८-- बेनी गृथि माँग सिर पारी (३४९७) अथवा 
'किहि कच गृदि माँग सिर पारी (१३२६) । माँग को मोती से ग्रलंकृत करने के सबध मे भी 
कई पदों में बताया गया है जिसके लिए “माँग भरना' आया है--'मोतिनि मग भर!” (१६७३ 
झथवा 'मुक्‍्ता माँग (२३२१) । गज मोतिन सुदर लसत मंग' (२४६७) में गज मौक्तिक का 
उल्लेख है । “माँग पाटी सुमन” में माँग को फूलों से सजाने का निर्देश है। केश में फुलेल' 
[सं० पुष्प + तेल--फुल्लएल--फुलेत | या सुगंध लगाने का भी वर्खन है --भीजी हैं फुलेलनि 
सो (२६२८) या लाइ सुगंध बनाइ अ्रभूषन'” (४२८३) तथा 'जे कच कनक कटोरा भरि भरि 
मेलत तेल फुलेल' ( ४४३३ ) और क्ृष्ण-वियोग में 'तेल-विहीन उनके केश ऐसे हो गए थे -- 
'अलक जु हुती भुवंगम हु सी, बट लट मनहुँ भई ।” (४०२२) । वैदिक तथा लौकिक संस्कृति मे 
मांग के लिए 'सीमन्त' शब्द प्रयुक्त होग था।* सस्कृत में 'मडम' एक प्रकार के रजन द्रव्य 
को कहते थे । धीरे-धीरे सीमन्त में मंडग लगाने के कारण सीमन्त को ही माँग कहने लगे। * 
सूरसागर में दो एक स्थलों में सीमन्त शब्द भी मिलता है--'सिर सीमन्त सँवारि' (२७३६)। 
पद्मावत मे प्राय: माँग शब्द ही प्रयुक्त हुआ है ।* 

६ १--सू रसागर मे कई प्रकार के केश-विन्यास का निईश है । उनमें से सबसे अधिक बेन 
(१२६०, १६:१, ३२३५) [सं० वेणी ] गू'थने, गू घने या गुहने, (१२३८, ३२४६, १३२६) 
[सं० ग्रथ्‌ या ग्रन्थ] के उल्लेख है। ब।लिका राधा को भो वेणी ही प्रिय थी--- बेनो पीठि रुलति 
भकभोरी 2२६०)। कृष्ण-जन्मोत्सव, रस, हिडोला, होली झ्रादि सभी प्रसंगों में ब्रज की स्त्रियों 
को केश-रचना पीठ पर पड़ी हुई वेणी ही हे--'एक परस्पर बेनी गृंथति' व 'बेनी डोलति दुहें 
नितंबनि (२०५७); वेणी ढीली बनाने व कई प्रकार को गुहने का वर्णन भी है---बेनी सिथिल 
गुही (६४२) विविध बेनी रची (१६०) । वेणी में फूल गृहने की प्रथा भो थी--बेनी सुमन 
नितंबति डोलति (१६७२[ 'जिंहि सिर केस कुसुम भरि गुंदे, कंसे भस्म चढ़ाऊँ (८३१०) 
तथा 'गूंथे सुमन रसालहि' (१६७३) | कृष्ण द्वारा राधा की वेणी गूंथने का भी कुछ पदों मे 
चित्रण हैँ-- मोहन मोहिनि । अंग सिंगारत बेनी, ललित ललित कर गुंथत सुंदर माँग सँब'रत' 
(२२४६) अ्रथवा 'बेनी सुभग गुृही अपने कर चरननि जावक दीन्हों (४२१६)। सुभग' 
प्रथवा ललित विशेषण कलात्मक ढंग से वेणी गंथने के लिएआये हैं । साहित्य* मे केश या वेणी 
की उपमा सर्पिणी या अ्रहिकुल से दी जाती रही है, भ्रतः सूरसागर की यह उपमा नयी नहों हैं-- 





१-१० सं० व्या०, २७६, 'छोरहु जठा फुलाएल लेह' 
२- मेघदूत, उत्तरमेघ, 'सीमन्ते चर त्ववुपगभज यत्र नीयं बधनाम्‌ ।' 
हष० सां० श्र० प्ृ० २४ 'ललाटलासक सोमन्तनुम्बी चदुला तिलकमरिण:! 
३--३० जोी० प्र० ११, अ्रध्या० रे 
४ प० सं० व्या०, १००१ “बरनौ मांग सोस उपराहों! 
५--प० सं० व्या०, ६६।५ “लहरनि भरे भुजंग बिसहरे! ११५॥२ 'बेनी नाग चढ़ा 
जनु कारो ।” ३०२।५ 'बेनी बासुकि छपा पतारा ।! 


वस्त्राभूषणोँ के ताम ६ 


'पन्‍नगि सिर! ( २३११ ) “मनु बेनी भूवंगिनि परसत स्वत सुधा की धार ( ३२२८ ) अथवा 
बेनी गृंथन फूल सुगंध भरे, डोलत हरि बोलत न सकुच ठियें। कुसमों सारी, अलक कवक मतो 
अहिकुल बंदन सौं पजा किये! (३२३३१) तथवा--अठठि झतूय कब्री' (३०७) ॥। प्राय: बानों के 
तीन भाग करके वेणो गुृही जाती है । प्राचीन काल में क्रोधव्ती वियोगिनी अथवा विधत्रा स्त्रियाँ 
डी संभवत: एक वेशी बनाती थीं ।* उप सत्य जूड़ा बांवने की प्रथा गविक थी । हववरित मे 
मालता के केश-विन्यास में ढीले जूडइ का ही उल्लेख है ।* अजन्ता के स्त्री-वित्रों में भी कई 
प्रकार के जूड़ों [सं० जूटक] का चित्रण है | गाधार तथा मथुरा की मूर्तिकला में अवश्य फोते से 
बंधी चोटी मिलती हे--जैसे प्रसिद्ध यक्षिणी चंदा की मूर्ति में । एक अन्य यक्षिणी के केश भी फोते 
से बांधे गये हैं तथा मोलिश्री के फलों से ग्रलंकृत हैं । गांधार कला में सुन्दर केश-विन्यास स्त्रियों के 
सिर खले रहने के कारण दिखाई देता है । उनको शेखर से भी सजाया गया है । मनचो ने भी 
स्त्रियों के केश-विन्यास के सिलसिले में जूड़े का उल्लेख किया है ।* मुगल चित्रकला में हिन्दू 
स्त्रियों के बाल प्रायः जूडे में बांधे हुए है तथा मुसलमान स्त्रियों के खुले लटकते हुए ।* 

६ २--सूरसागर में जूढ का उल्लेख नही है। एक दो जगह धम्मिल (३०६३) शब्द 
की श्रोर अ्रवश्य ध्यान जाता हँ--'धम्मिल नीर अगाघ' (३०६३) । तामिल देश के संस्कृत मे 
द्रमिड़' या 'द्रविडा सिहली में 'दमिल' तथा यूनानी में 'दमरिके' आ्रादि प्राचीन नाम है । इन्हीं 
शब्दों स धम्मिल की व्युत्पत्ति का अनुमान होता है । यह केश-विन्यास सम्भवतः गुप्तकाल में दक्षिणों 
प्रभाव के फलस्वरूप उत्तरी भारत में प्रचलित हुआ | सिर के ऊपर का इस प्रकारका भारो जूझ 
्रजन्ता के भित्ति चित्रों मे भी अंकित है (१७त्रीं गुफा का प्रेयसी-चित्र)। कृष्णकालीन मूतिकला 
में इसका अकन नहीं है। हर्षचरित में यशोवती की बेला नामक प्रतिहारी की केश-रचना घम्मिल 
ही है ।* पद्मावत में इसी का समानार्थ शब्द खोया [ता» क्रोप्प] शब्द प्रयुक्त हुआ है ।४ झ्राज 
कलपूर्वी जनपदी बोली में माथे के बाल गोलाई में काटने का भी सतोपा काठना' कहते हैँ ।£ 

थोड़े स पदों में चोटों या चुटिया ( ७८०,७८३ ) [स० चूडा] शब्द मिलता है -- 
अरगस-परस चुटिया गहे' (७८०) श्रथवा 'कान्ह 4वर गहों दृढ़करि चोटी (७८र) | सिर 
के पीछे पड़ी बालों की लट या पुरुषों की शिखा को भो चोटी कहते है । सूरसागर में इस अश्रथ 
में भी यह शब्द बालक कृष्ण संबंधों पदों में प्रयुक्त हुम्ना है। विवाह के अवपर पर वेणियों से 

बने जूड़े को भी चोटी कह देते हैं *, यों श्राजकल प्राग: चोटी या चटिया वेणी का पर्यायवाचरो 


जल + अचितज+ 





१--वा० रामायरण, श्रयोध्याफारड, पूर्वार्ड १०॥९ “एक वेणी हठ बद्धवा गतसत्वेन 
किन्‍नरी” ग्रभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ (वियोगितों शकुन्तला) “बसने परिधूसरे बसाना 
नियमक्षाममुख्ती घृतेकवेरिए:' मेघदूतम, उत्तरमेघ, २६ “गण्डाभोगात्कठिन- 
विषयामेकवेरों करेरण” ' 

२--हफषें० सां० श्र०, पृ० २३ 

३-प्र० भा० बे०, पृ० ६६, १०६ 

४--मनची, प्ृ० ३६, ४० 

५-कोमुदी, ए० ३६ 

६-हुषं ० सां० भ्र०, ए० ६६ 

७--प० सं० ध्या० ६१।!१ 'खोंपा छोरि केस मोकराई! 

८-प्रा० श०, पृ० १४४ 

६--#० जी०, प्र० ११, भ्रध्याय हे 


६६ स्त्रियों की श्यृड्भार तथा प्रसाधन सामग्री 


शब्द हो गया है और सबसे ग्रधिक बोला जाता है । 

६३-दूसरी उल्लेखनीय केश-रचना पटिया पारना थी-- मुडलो पटिया पारो चाहे 
(४१६८) । इममे माँग के दोनों श्र बालों को मोम से चिक्रना करते थे | इन्हीं पट्टियों को फूल 
पत्तियों से अश्रलंक्ृत भी करते थे, जितका उल्लेख जायसी ने भो किया हे । सिर के सब बालों 
के काट देने को (सिर घोटना' या 'मडना' कहते हैं। ऊपर की पंक्ति में इसी से बना शब्द 
'मुंडली आया हैँ । इन उल्लेखों के अतिरिक्त सू रसागर में केश-विन्यास संबंधों एक ग्रन्य महत्त्व- 
पूर्ण उल्लेख कबरी ( १६७३,१७३४ ) है । इस शब्द का प्रश्ोग अनेक पदों में हे-- 

'कबरी श्रति कमनीय, सुभग सिर राजति गोरी बालहिं (१६७३) । 

“गिरत कुपुम कबरो केसनि ते (१७५४) । 
तथा कबरी केस सुमन गहि राखे सो क्यों जटा बनाव (४२७४) । कबरी केश-बिन्यास 
ग्रत्यन्त प्राचीन है । पाणिनिकृत अ्रष्टाध्यायी में भी इसका उल्लेख है । संभवतः इसमें बालों 
की लटें फूलों से गंथी जाती थीं।* सूरसागर के उपयुक्त पद्मांशों में भी कबत्ररी के साथ बराबर 
सुमन का निर्देश है । 

ग्राजकल कम उम्र की लड़कियों को प्राय: दो वेणी ही गअ्रधिक प्रिय हैं तथा स्त्रियाँ 
एक वेणी या जूडा बनाती है । दक्षिणी भारत में जूड़ा या वेणी को फूलों से अ्लंकृत करने को प्रथा 
बहुत ग्रधिक हैँ | बिना फूलों का केश-विन्यास वहां शायद ही कभी दिखाई दे । वहां की स्त्रियों 
ने केश-विन्यास को कला ही बना लिया हे । 

६४--श्वंंगार के प्रमाधनों में नेत्रों के लिये श्रंजन का उपयोग किया जाता रहा है । 
इस भ्र्थ में सूरसागर में दो शब्द आये हु--ऋजर (६४२, २८०७) [सं० कज्जलं] तथा अंजन 
(३०६२) [सं० #जन॑ं | । राधा तथा गोपियाँ भी आंख में काजल लगाना नहीं भूलतीं---काजर 
नेत दिये (६४२), 'दरपन ले कजराहि सँवारत' (२८०७) ग्रथवा आजु अंजन दियो राधिका 
नेन को (३०६८) तथा 'भाल तिलक काजर चख' (४४३३) । प्राचीन समय में भी काजल 
लगाने की प्रथा थी। पाणिनि ने 'त्रिकरकु्टा पर्वत से त्रेकाकुंड' अंजन आने का उल्लेख किया 
हैं । यह पर्वत संभवतः सुलेमान पर्वत ही था जहां का अनुलेप सिन्‍ध तथा पजाब में बिकता था। 
महाभारत (कर्या पर्व ४४॥१८) में भी एक पंजाबो गौरवर्णा स्त्रो द्वारा त्रिककुट पर्वत का श्रजन 
लगाने का उल्लेख है। पारिनि ने एक अन्य अंजन कालकूट का भी उल्लेख किया है । यह 
संभवत: 'यामुन अंजन' श्रर्थात्‌ यमुना के प्रदेश (देहरादून जिले) का था ।* पदुमावती के श्युद्भार 
में भी अंजन का स्थान होना स्वाभाविक ही है" झ्राज भी स्त्रियाँ तथा बच्चों द्वारा काजल 
लगाने की प्रथा हैं। यह नेत्रों का सौंदर्य तो बढ़ाता ही है, साथ ही लाभदायक भी होता है । 





१--प० स'० व्या०, ४७१२ के पत्रावलि पाटी पारी | श्री रुचि चित्र बिचित्र 
संवारी ।' 
२६७।३, 'रचि पत्रावलि” 

२--३ डिया एज नोन टु पारिनि, श्रध्या० ३, एृ० १३२ 

३--इं डिया एजु नोन टु पारिनि, श्रध्या० ३, ए० १३१ 

४--प० स॒ ० व्या०, २९८। बांक नेन श्रो श्रंजजन रेखा। खजन जनहेूँ सरद 
रितु देखा ।” 
२६६। 'पुनि अंजन दुहुँ नेन करेई! 
२६०।४ 'नेन कजल चखु रहै न मोरे? 


वस्त्राभूषणों के नाम ६७ 


भ्राजकल प्राय: घरों में दिये की कालिख, घी और कपूर से साधारण काजल बना लेते हैं । इसी 
प्रकार की एक अन्य वस्तु सुरमा [फ़ा० सुरम:] भी है जो नीले रग के एक प्रसिद्ध खनिज पदार्थ 
के चूर्ण से बनाते हैं । आ्राजकल बरेलो का सुरमा प्रसिद्ध है | 

९३-पूरमागर में स्त्रियों की सज्जा में से दुए (६४२) [सं० सिन्दूर] का उल्लेख भी 
कई पदों में हे--'सेंदुर माँग छुही (६४२) । विवाहिता हिन्दू स्त्रियों के लिए माँग में सिन्दूर 
लगाना आवश्यक हैं । इसको माँग भरना कहते हैं । विवाह-सस्कार में पति द्वारा 'सिन्दूर-दान' 
की प्रथा श्राज भी चल रहो है जिसका उल्लेख तुलसी तथा जायसी ने भी किया है ।* यह एक 
प्रकार का लाल चूर्ण होता है । सिन्दूर के समान ही लाल वर्ण का ईगुर (६५८) [स० हिंगुल- 
इंगुल-इंगुर-इंगुर-ऐंगुर--रस सिदुर] भी होता है। सूरसागर के पालना-वर्णन सम्तरन्धो पद में 
इसका उल्नेख हैँ-- रँगि ईगुर ढार सुद्दार (६५८) । श्रश्नक, पारद तथा गन्धक को घोंटकर 
लाल रंग का ईगुर या रस-सिन्दूर बनाते हैं । यह कृत्रिम हिगुल है, किन्तु खनिज पदार्थ हिगुल में 
भी पारद तथा गन्धक का मिश्रण होता हैं। * पदमावत में कृत्रिम हिगल बनाने की विधि की 
ग्रोर संकेत है । * प्राचीन काल में भी सिदूर उपयोग में आता था। हपंचरित में, हर्ष जन्मोत्सव 
के सिलसिले मे, 'सिन्दूरपात्रारिण * का उल्लेख है । सूरसागर में महावर के लिए दो शब्द आये है--- 
जावक (१६७२) [सं०] तथा महाउर (३२८१,३१ ३८) । पैरों में लगे हुए लाल महावर या 
जावक की शोभा का वर्णान इन श्यूंगार सबंधो अनेक पदों में हु--नखनि रंग जावक की सोभा' 
(१६७२) तथा 'मानहूँ मीन महाउर धोये (३२८१) । श्राज भी घरेल्‌ उत्सवों तथा संस्कारों 
में विशेष रूप से स्त्रियाँ महावर लगाती हैं । सुर ने कृष्णा-जन्मोत्सव वर्णन में इस प्रथा पर 
प्रकाश डाला हे--नाइन बोलइ नवरंगी (हो) ल्याउ महावर वेग (६५८)। विवाह के समय वधू 
के परों में महदी तथा महावर लगाने की प्रथा श्राज भी चल रही हैं। कही-कहीं वर के परों 
में भी महावर लगाते हैं ।*९ 

बंगाल की स्त्रियों मे महावर अधिक प्रचलित है | महावर को आालता [सं० आलवतं ] 
भी कहते हैं जिसका उल्लेख बाणकृत हर्षचरित मे भी हूँ | कालिदास ने लाज्षाराग' शब्द 
इसी श्र: में प्रयुक्त किया है? । वर्तमान समय में मेहदी तथा महावर का स्थान एक प्रकार से 
नाखूनों पर लगाने के रंग 'नेल पेंट ने ले लिया हैं। 

६ ६--सू रसागर में श्वृज्भार के अन्य अंगों, ठोड़ी पर तिल बनाने तथा फूल मालाझ्रों का 
निर्देश भी स्थान-स्थान पर है-- चिबुक स्थामल बिंदु! (१६६१) अ्रथवा चित्रुक चाह तिल 
ताकि बनायौ' (३२२६) । बिंदु के समान काले प्राकृतिक चिह्नां को 'तिल' कहते है । मुख के 


ज्क्नजीणः बन 








१--तुलसी, मानस, बालकाण्ड, ३२५, “राम सीय सिर सेंदुर देहीं” 
प० स० व्या० ११०।१ “संदुर श्रर्बाह चढ़ा तेहि नाहीं' 
४७१। 'कनक माँग जो सेंदुर रेखा, जनु बसन्‍्त राता जग देखा।! 
२€९५।२ 'साजि माँग पुनि सेंदुर सारा? 
२--प० स॒ ० ध्या०, २८०६।७ 
र- $% 59 $ १६४।७ 
४--हुषं० सां श्र०, प्ृ० ६६। 
५--सानस बाल० ३२७। “'जावक जुत पद कमल सुहाये' 
६--हुष ० सां० श्र०, एृ० ७२ “विनयस्तालक्त-पाटलांइच! 
७--कालिदास, उत्तरमेघ, इलो० ११, लाक्षारागं चरणकमलब्यासयोग्य! 


६८ स्त्रियों की श्ृड्भार तथा प्रसाधन सामग्री 


गौर वर्ण पर काले छोट तिल से विरोध के कारण सौन्दर्य की वृद्धि होती हैँ। सूरसागर में 
इसका भी उल्लेख है--चिबरक बत्रिदु बिच दियो विधाता, रूप सींव निरुवारि (२७३६)। 
प्राकृतिक चिह्नों की अनुकृति पर स्त्रियाँ काजल से अ्रथत्र गुदने से गुदवाकर तिल बना लेती 
थीं । जायसी भी इन दोनों प्रकार के तिलों का वर्णन करना नही भूले हैं ।/ आजकल भी कभी- 
कभी स्त्रियाँ ऐसा करती है, किन्तु इसकी प्रथा बहुत ही कम हो गयी है| श्रब शहरों में गुदना 
गुद,ने की प्रथा नहीं रही है । 

श्वृद्भार का दूसरा प्रसावन गले में फूलों का हार था। कृष्ण की प्रिय मालाओं का 
उल्लेख किया जा चुका हे। राधा तथा गोवियां द्वारा माला पहनने का निर्देश भो हुझा है -- 
'तिलक ललाट सोभित हार हिये' (६४२), सुमन सुगंव माल पहिराए' (३४४६) कहीं-कहां फूलों 
से ही श्युड्भार करने के वर्णन भी है--फूलनि नख सिख सिगार' (३४३५) शभ्रथवा 'करि 
सिगार सब फूलनि ही कौ' (३५१०) | पाणखिति के समय तक में गले में माला पहनी जाती थी। 
ऐसे व्यक्तियों के लिए अ्रष्टाध्यायी में 'मालाहारिणो या 'माताभारी' शब्द प्रयुक्त हुए हैं । शिक्षा 
की समाप्ति पर लोटने वाले स्नातको का विशेषण ख्रगवी' (माला पहनने वाला) था, क्योंकि 
ब्रह्मचारी के लिये माला पहनना निपिद्ध था ।* हर्षचरित से भी यशोवती तथा साधनाभूमि की 
स्‍त्री के गले मे पड़ी पैरों तक लटकती लम्बी मालाझो का परिचय मिलता हैं ।* हर्षकाल में 
सिर पर भी फूल-मालाएँ पहनी जाती थीं जैसा कि हर्ष-चरित से ज्ञात होता है ।* इस प्रकार 
फूल मालाएँ पहनने की प्रथा श्रव नहीं रही है, किन्तु उत्सव संस्कारों आदि के अ्रवसर पर फूल- 
मालाएँ भेंट करना आरातिथ्य-सत्कार का सूचक है । 

६७--इन पदों मे माथे पर तिलक (६४२) [स०], बिंदु (१६७१,१६६४) [सं० विदु] 
या टीको (२३२०) [सं० तिलक] कई प्रकार की चोजों से लगाने के उल्लेख हैं। इनमें से 
रोरी (६४२) [सं० रोचनं], बंदन (१६७१) [सं० वन्दनः:], चंदन (६४२), केसरि 
(२३२०), मुगमद (१६७३) तथा सेंदुर (१६६४) आदि उल्लेखनीय हैं--“मुख मंडित रोरी 
रंग!” (६४२), बंदन-बिंदु निरखि हरि रीके' (१६७१) “चंदन तिलक ललाट' (३२२८) 
गोरें ललाट सोहै सेंदुर को बिद' (१६६५४) 'सिर केसरि कौ टीकौ' (२३२०) तथा 'ससिमुख 
तिलक दियो मृगमद' (१६७३) । गोल बत्रिदी के साथ केसर या मृगमद की आड़ी रेखायें भी 
लगाई जाती थीं--केसरि-आरड़ ललाट (हो), बिच सेंदुर को बिन्दु (३२३१) श्रथवा 'माल 
लाल सिदूर-बिंदु पर मृगमद दियौ सुधारि! (२७३६) या "कुमकुम आड़ स्वत स्रम-जल मिलि' 
(२३२१) तथा 'ता बिच बनी आड़ केसर की' (२७३२)। कृष्ण-जन्मोत्सव संबंधी पद में 
ब्राह्मणों का तिलक इसी प्रकार के अनेक सुगन्धित पदार्थों के मिश्रण से बनाये जाने का उल्लेख 
है--धसि चन्दन चारु मेँगाइ, विप्रनि तिलक करे । मधि मृगमद मलय कपूर मार्थं तिलक किये' 
(६४२) । तिलक के चारों श्रोर चूनी (चुन्नी) या लाल के छोटे-छोटे कण चिपकाने की ओर 
भी सूरदास ने संकेत किया है--'ताटंक तिलक सुदेश कलकत खचित चूनी लाल! (३४६०) । 
कपोल पर या तिलक के चारों ओर इस प्रकार चुन्नी चिपकाने की प्रथा समकालीन जैन स्त्री- 
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चित्रों में देवी जा सकती हैं। जायसी ने भो इसका उल्लेख किया है ॥* श्राज भो विवाह के 
ग्रवसर पर कहीं-कहीं वथू को इस प्रकार सजाने का रिवाज है । 

चाँद के समान गोल बिंदुली या बिंदी का भी वर्णन श्रनेक पदों में है--“भाल बेंदी 
बिंदु इंदु लाजे! (१६६०) अथवा “भाल बेंदी-बिन्दु महा छाजे' । मथुरा कला में छठी शताब्दी 
का एक स्त्री मस्तक इस प्रकार की गोल टिकुली से युक्त मिला हूँ ।* हपंचरित में भी साधना- 
भूमि की स्त्रो के मस्तक पर पदुमातपत्र के छायामंडल के समान बड़ी गोल टिकुली का उल्लेख 
हैं (९ पदमावत के श्यूज्भार संबंधो पदों में भी तिलक की शोभा का वर्खन क्रिया गया है ॥९ 
ग्राजजल भी भारतीय स्त्रियों को रोली या सिंदूर का टीका अथवा चमकदार टिकुली श्रत्यधिक 
प्रिय हैं। इसे सोभाग्यसूचक भी मानते है । गोल त्रिदु के अ्रतिरिक्त खड़ी और श्राड़ी रेखा या 
भ्रन्य प्रकार के तिलक भी कभी-कभी लगाये जाते हैं; केसर, चंदन, तथा मृगमद आदि से 
तिलक लगाने की प्रथा अवश्य अब विशेष नहीं रही है । माथे पर टीका लगाने की प्रथा भार- 
तीय है और विदेशों को स्त्रियाँ अनेक बार इसकी ओर आाक्षित हो जाती है । 

६८ - स्तानोपरान्त शरीर पर सुगंधित द्रव्यों के लेपन की प्रया प्राचीन भारत में 
बहुत थी । इसका एक कारण सभवत: यहाँ की ग्रीप्म ऋतु है, जिसमें सुगंध-युक्त शीतल द्रव्य 
सुखप्रद लगते हैं | अ्रतएव स्वाभाविक है कि सूरसागर में भी श्य्ञार संबंधी शअ्रनेक पदों में 
इसका उल्लेख हो । इनमे चोवा, चंदन, अरगजा, केसर, कर, मृगमद तथा अगरु आदि पदार्थ 
प्रमुख है-- चन्दन अरगजा सूर केसरि धरि लेऊं, गंधिनि हूँ जाऊ निरखि नेननि सुख देउँ' 
(१६६३), तथा चन्दत अगर कुमकुमा मिस्रितः (३३२६)। अ्रमरगीत प्रसंग में ब्रज 
की स्त्रियाँ अंगराग के स्थान पर भस्म लगाने को बात समभ नहीं पातीं--“चंदन 
छाँड़ि विभूति बतावत' (४१:५६) भ्रथवा 'चोवा चंदन ओर अरगजा जा सुख में हम 
राखी (४२१६) भझ्रथवा 'मृगमद मलय कपूर कुमकुमा केसर मलिये साख” (४२५५४) । जलक्रीड़ा 
तथा होली 'शीर्षक पदों में भी अंगराग का उल्लेख आया है । विनय संबंधी पदों में भी कहीं 
कहीं निर्देश है --खर को कहा भ्ररगजा लेपन' (२३२) इन सभी सुगन्धित पदार्थों की व्याख्या 
रंग संबंधी अंश में की गई हें । 

पाणिनि ने अपने श्रष्टाध्यायो मे कई प्रकार की गन्धों तथा उनके बेचने वालों का 
उल्लेख किया हैँ । गन्धों में केसर, शलालु, नरद, तगर, गुग्गुल तथा उशिर थे तथा उन्हीं के 
अ्रनुसार बेचने वालों के नाम भी थे, जंसे शलालुकी या शालालुकी | प्राचीन समय में नलद 
सिन्धु प्रदेश तथा उज्जैन से मिस्र देश तक भेजा जाता था। श्रष्टाध्यायी में इसके श्रतिरिक्त 
स्नापक (नाई), उत्सादक, परिशेछक, पुलेपिका, अनुलेपिका तथा विलोपिक नाम भी मिलते हैं, 
जिनसे अ्रंगराग-लेपन की प्रथा का ज्ञान होता है। अर्थशास्त्र में भी राजा के इन सेवकों का 
उल्लेख किया गया हैँ ।* हर्षचरित के श्रनेक स्थलों में चंदनादि विलेपन भ्रथवा अंगराग के उल्लेख 
है । कपूर, कक्‍कोल तथा लवंग भी उस समय की प्रचलित सुगंधों के श्रावश्यक श्रंग माने जाते 
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थे। आईने भ्रकबरी में (झाईने० ३०) सुगंधालय विभाग के श्रन्तर्गत अनेक प्रकार की सुगन्धों 
के नाम और उनको तैयार करने की विधियाँ दी गई हैं । सम्राट इनका ग्रत्यन्त प्रेमी था । 
इनमे से कुछ उनके द्वारा आाविष्कृत थीं तथा कुछ प्राचीन थीं । फूलों के कुछ तेज भी बनते थे 
जो बालों तथा शरीर पर लगाने के काम आते थे ।* जायसी ने भी सूर के समान ही इनका 
अ्रनेक स्थलों में उल्लेख किया हैँ ।आ्राजकल धूप, अगरु, गुग्गुल, चंदन आ्रादि सुगन्धों की वतिका 
या चूर्ण जलाने की प्रथा श्रधिक है । शरीर पर लगाने के लिए इनके तथा फूलों के तेल या इत्र 
का उपयोग होता है जो ऋतुग्मों के ग्रनुसार चुने जाते है । 

६६--श्ृंगार का अन्तिम प्रसाधन तमार (३२३१) [सं० ताम्बुल] या बोरी (३२४६) 
[सं० वीटिका] था--सुदर सुधर कपोल हो, रहे तमोर भरिपूर' (३२३१ ग्रथवा बीरी मुख 
भरि' (३२४६) या लैबीरी अपने कर प्यारी' (३४४६) । पान की पीक का भी वर्रान हैं--'पीक 
कपोलनि तरिवन के ढिग भलमलाति मोतिनि छरत्रि जोए' (३२८१)। चेहरे पर पीक की लालिमा 
की भलक गोर वर्ण तथा सुन्दर त्वचा की सूचक थी, गभ्रतएव साहित्य में इसका उल्लेख प्राय: 
मिल जाता है । जायसी ने पदमावती के रूप वर्णन में पान से लाल होठों तथा पीक का वर्रान भी 
किया हैं ॥* पान की छोटी वोटिका में भिस्सी रख कर बनाते थे और उसको बीरी' कहते थे। 
सूरसागर में बीरी के उल्लेख तो है, किन्तु जायसी के समान मिस्सी लगे हुए दांतों का पृथक्‌ 
वर्गान नहीं है । मुगलकाल मे स्त्रियों में मिस्सी लगाने का रिवाज बहुत था । पान को लपेट 
कर बनाने पर उसे बीड़ा या बीरा कहते थे । आजकल इसी को गिलौरी भी कहते हैं । ग्राईने- 
ग्रकबरी में बीड़ा बनाने का ढंग भी दिया गया हैं । एक पान में सुपारी तथा कत्था, दूसरे में 
चूना लगा कर अलग-अलग लपेटने के बाद उसे रेशम से बाँध लेते थे । कभी-कभी उसमें कपूर 
कस्तूरी आदि डालते थे ।* जायसी ने पान की चीजों के बारे में भी बताया हैं ।* आजकल एक 
ही पान में चूना, कत्था, सुपारी, इलायची, पिपर्राभट श्रौर मसाला आदि डाल कर लौंग से 
बीड़ा बनाते हैं | श्राज यों पान खाने तथा आतिथ्य-सत्कार में पान देने की प्रथा बहुत है, 
किन्तु नगरों में आधुनिक श्यूगार के प्रसावनों में पात का स्थान ओष्ठ रंजन (लिपस्टिक) ने ले 
लिया हैं । इस प्रकार मिस्सी लगाने की प्रया भी नहीं रही है । पान खाने की प्रथा भारत की 
विशेषता है । 


का. ४ 7४० १३० 
२--आइने श्र० पृ० १५८-१७६ 
३--प० सं० व्या०, २६०।३, ७ 'काहू हाथ चंदन के खोरी-- 
--भाँतिन्ह भाँति लाग तस मेदू' 
४--प० सं० व्या०, १११।- 'घूंटत पीक लीक सब देखा' 
१०६।४ 'भए मंजीठ पानन्ह रंग लागे 
कुसम रंग थिर रहा न आगे! 
२६६।४ 'पुनि राता मुख खाइ तमोला' 
५--प० सं० व्या०, १०७।१ 'दसन चौक बढठे जनु होरा' 
भ्रौ बिच बिच रंग स्याम गंभीरा ।! 
६--श्राईने० श्र०, ए० १५५ 
५७--प० सं० उपा० ३३६।४ “अधर तंबोर कपूर भिवसेना! 
३०८। 'पान सुपारी खेर! २६०। 'कोई बीरा, कोइ लोन्हें बीरी ।! 


बस्त्राभूषणों के नाम ७१ 


१००--सू रसागर में राधा तथा गोपियों के इन धशंगार संबंधी पदों के श्रतिरिक्त मुरली 
तथा कृष्ण के बहुनायकत्व संबंधी पदों में उलटे श्यृंगार का वर्णन हैं--'करत शांगार जुबती 
भुलांहीं --नेन अंजन अधर आँजहीं हरष सौं, सख्वन ताटंक उलटे संवारे (१६६८) 'ललाट 
महाउर' (३१३८) ग्रथवा 'कहुँ चंदन, कहुँ बंदवन की छबि' (३२६३) श्रादि । श्यूगार के श्रन्य 
श्रंग वस्त्राभूषण की व्याख्या अलग अ्रध्यायों में दी जा चुकी हे । 

प्यृंगार की सहायक वस्तुओं में मुकुर (२००९, २०१०) [सं०] या दरपन (२८०८) 
[सं० दर्पण] का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान है । इसके बिना पूरा श्यंगार करना संभव नहीं हैं । 
प्रतएव सूरसागर में भी दपंण में मुख देख कर श्यंगार करने का निर्देश हे--'कर तें मुक्रुर दूर 
नहिं डारति' (२८०६) अ्रथवा “चंद उदो मुख पेखि री दर्पन' (२६२६) | नेत्रों में ग्रजन तथा 
माथे पर तिलक लगाने के समय तो दर्पण को सहायता अवश्य ही लेनी पड़ती हैं -दर्पन ले 
कजराहि संवारत” (२८०७) अथवा 'कबहुँ केसरि आड़ रचति दर्पन हेरि! (८०८) | शांगार 
के उपरान्त राघा तथा गोपियाँ अपने ही प्रतिबिब पर स्वयं मुग्ब हो उठतो हँ--'मुक्रुर छाँढ 
निरखि देह की दसा गेंवाई' (२८१०) तथा अपनी छबि पर आपनो तन-मन-धन वारें ।' 

पाणिनि ने भी शंगार संबंधी वस्तुशं में दर्शन श्रादर्शवादि या काशिका शब्द दिये हैं । 
उनके समय में दर्पण दो प्रकार के होते थे--यथामुखीन ([]06) या समुखीन ((१0॥४०5) ।॥! 
झ्राजकल इसे शीशा या आईना (ऐना) ही अधिकतर कहते है | शीशे के अतिरिक्त केश-विन्यास 
के लिये दूसरी आवश्यक वस्तु कघे के संबंध में सूरसागर में नहीं बताया गया है । बाल काढ़ने 
का अवश्य निर्देश है--काढ़त गुहत न्हवावत जहे नागिनि सी भुईं लोटी' (७६३) । 


परिशिष्ट 


सूरसागर के कुछ पद नीचे दिए जा रहे है । इनसे श्ंगार करने की विधि का अनुमान 
सरलता से किया जा सकता हँ-- 

(१) प्यारी अंग सिंगार कियौ । 

बेनी रची सुभग कर अपने, टीका भाल दियौ॥ 

मोतिनि माँग संवारि प्रथम ही, केसरि-ग्राड़ संवारि । 

लोचन आँजि स्रवन तरिवन छबि, को कबि कहे निवारि ॥ 

नासा नथ अतिहीं छवि राजति, अधरनि बीरा-रंग । 

नवसत साजि चीर चोली बनि, सूर मिलन हरि संग ॥ (२६४५) 
(२) मोहन मोहिनि-अ्रंग सिंगारत । 

बेनी ललित ललित कर गूँथत, सु दर माँग संँवारत ॥। 

सीसफूल घधरि, पाटी पोंछत फूँंदनि भबा निहारत । 

बंदन-बिंद जराइ की बेदी, तापर बने सुधारत ॥ 

तरिवन स्रवन, नेन दोउ श्रंजन, नासा बेसरि साजत । 

बीरी मुख भरि चिबुक डिठौोना, निरखि कपोलनि लाजति ।। 

नख-सिख सजत सिंगार भाव सों, जावक चरननि सोहत | 

सूर-स्थाम तिय-प्रंग सवारत, निरखि श्रापु मन मोहत ॥| (३२४६) 





१--हं डिया एज नोन दु पारिणनि, पभ्रध्याय ३, ए० १३१ 


७९ 


परिशिष्ट 


कुछ श्यृंगार संबंधी पदों मे प्रलंकारों को हो भरमार है | एक दो पढ्ां में शित्र तथा 
गोपिका की तुलना की गई है-- 


(३) 


कहीं-कहीं पूरे पदों मे उ्प्रेज्ञायें दी गई है जिनमें प्रचलित प्रिय उपनानों क 


हो जाता हैं-- 


(४) 


सिव न अवध सुदरी, बचो जित । 


मुक्‍्ता माँग अनंग, गंग नहिं नवसत साजे अर्थ स्था। घन ॥। 


भालतिलक उडपति न होइ यह, कबरि ग्रथित अदिति ने सहसकन । 


तहिं विभूति दधि-सुत न बठ जड़, यह मृगभद चंदव चचित तन । 
नहिं गजचर्म सु अ्सित कंचुकी, देव जिचारि कहाँ नदी गन । 


सूर सु हरि श्रव कृपा करि, बरबस समर करत हठ हम सन ।। (२७३३) 


प्रिय मुख देखो स्थाम निहारि । 

कहि न जाइ गझ्रानन की सोभा, रहो बिचारि बिचारि ॥ 
छीरोदक घूँघट हातौ करि, सम्मुख दियो उघारि। 
मनो सुधाकर दुग्ध-सिधु तें, कहयो कलक पखारि ॥ 
मुकक्‍्ता-माँग सीस पर सोभित, राजति इंहि आकारि। 
मानो उड़गन जानि नवल ससि, आए करन जुहारि ॥ 
भाल लाल सिद्र-बिंदु पर, मंगमद दियो सुधारि | 
मनौ बंधूक-कुसुम ऊपर अलि बेठयों पंख पसारि॥ 
चंचल नेन चहेँ दिसि चितवत, जुग खंजन श्रनुहारि । 
मनो परस्पर करत लराई, कीर तचाई रारि॥ 
बेसरि के मुक्‍ता में काई, बरन बिराजति चाररि। 
मानों सुरगुरु सुक्र भोम सनि, चमवत चंद मँमझारि ॥ 
अग्रधर बिब बिच दसन विराजत, दुति दामिनि चमकारि । 
चिवुक बिंदु बिच दियौ विधाता, रूप सींव॑ निमवारि ॥ 
तरिवन ख्रवन रतन मनि-भूषित, प्तिर सीम॑त सेँवारि । 
जनु जुग भानु दुह दिसि उगए, भयो द्विवा तम हारि ॥। 
लाल माल कुच वीच बिराजति, सखियनि गुही सिंगारि । 
मनहें थुई निगम अग्नि पर, तप बैठे त्रिपुरारि॥ 
सन्मुख दृष्टि पर मनमोहन, लज्जित भई सुकुमारि। 


| अल मात 


हि 


लीन्हीं उमगि उठाइ अंक भरि, सूरदास बलिहारि॥ (२७३६) 


खड २ 


खाद्य तथा पेय पदार्थ 


५ भोजन सम्बंधों साधारण शब्द 


१०१--सू रसागर के दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध में कवि के झाराध्य कृष्ण का कलेवा तथा 
ज्योनार वर्णन अनेक पदों में है। कुछ पद तो केवल खाद्य-पदार्थों की सूची मात्र हैं । काव्य- 
कला की दृष्टि से इनका महत्त्व न होते हुए भी सूरकालीन भोजन सामग्री पर इससे यथेष्ट प्रकाश 
पड़ता हैं । इस दृष्टि से इस शब्दावली का विशेष महत्त्व हैं। इतने प्रकार का भोजन धनीवर्ग 
प्रथवा राजाओं के ही योग्य है। यह नंद-यशोदा की स्थिति के अ्रनुकूल न होते हुए भी ब्रज 
के मंदिरों की भोग प्रणाली का स्मरण कराता है । भाज भी वहाँ इसी प्रकार विस्तृत भोग लगाने 
की प्रथा चल रही है। जिन पदों में कृष्ण का चित्रण एक ग्वाल बालक के रूप में है वहाँ 
उनका वही प्रात: उठकर मक्खन रोटी के लिये मचलना, मां का सभकान्जुभाकर तरह तरह 
के प्रलोभन देकर दूध पिलाना श्रादि परिवारों के नित्य-प्रति के श्रनेक भ्रत्यन्त स्वाभाविक एव 
सुंदर चित्र हैं । ऐसे पद सूरसागर मे कम नहीं हैं तथा यही उसके प्राण हैं । 

सूरसागर में चार समय के खानों का वर्णन हँ--- 

(९) प्रातःकालीन कलेवा अथवा कलेऊ (८२६,८३०) श्रथवा मुखारी (२४८२) 
[ सं० मुखारिका, मुख्च >सारंभ|--दतवनि लै दुहँ करी मुखारी' (१०२५) 'कमल-नेन हरि 
करो कलेवा (८३०) तथा 'उठिए स्याम कलेऊ कीजे' (८२६) । ये शब्द सुबह के नाश्ते के लिये 
प्रयुक्त हुए हैं । अब प्रायः नाश्ता शब्द ही अ्रधिक बोला जाता हूँ श्रथत्रा उच्च वर्ग के नागरिकों 
में चाय । चाय शब्द साथ में खाने की अन्य वस्तुओं का भी बोधक समभा जाता है । सूरसागर 
में कलेव के श्रन्तर्गत फल, मेवा, मिठाई, दधि तथा दूध हैँ । प्रातःकाल मक्खन-रोटी खाने का 
वर्गान भी कई पदों में हैं। श्राजकल नगरों में चाय भ्रथवा दूध के साथ सुबह डबल रोटीनमक्खन 
खाने के विदेशी प्रभाव की तुलना सूरसागर में वर्णित रोटी-मक्खन से की जा सकती है। गाँवों 
में ग्राज भी कलेवे में प्रायः दूध, दही, मदठा और रोटी खाने की प्रथा चल रही हैं । 

१०२--(२) दोपहर का भोजन--इसके लिये सूरसागर में भोजन (८०१,८२६९, 
१०१४, १८३१) [सं० भोजन] तथा ज्योनार ( १८३१ ) [सं० जैमनम्‌ू-भोजन करना 
भोज्य पदार्थ, प्रा० जेमणश॒कार | शब्द श्राये हैं। भोजन शब्द खाद्य पदार्थों के साधारण भ्रर्थ में 
प्रयुक्त हुआ हे तथा दिन के परे खाने के श्रर्थ में भी । गोवर्धन पूजा के प्रसंग में भोजन शब्द 
पहले श्रर्थ में ही प्रयुक्त हुआ हैँ-- भोजन सब खेहें मुँह माँगे' ( १५१७ ) ।॥* दिन के ज्यौनार 





१--मानस, बाल०, २२९--चार भांति भोजन बिधि गाई। 
एक एक विधि बरन न जाई |” चरष्यं, चोष्य, लेहा तथा 

पेय, चार प्रकार के खाद्य पदार्थ माने गए हैं । 

प० सं० ध्या०, ५६३--न पाव भोज न गने उपास!' 

इंडिया एज नोन टु पारिनि; ए० &६-१०० ओज्यास भाव्य” ( ४74 ३.६६ )। 
कात्यायत ने भोज्य में खाद्य एवं पेय, दोनों पदार्थ माने हैं तथा भाषय में केवल 
खाद्य पदार्थ ( 50]]0 ), द्रव्य नहीं । पतंजलि ने पारिणनि का श्रनुसरण किया 
है। पाणिनि ने श्रष्ठाध्यायी में भादय दाब्द दोनों श्र्थों सें प्रयुक्त किया है ! 


७६ भोजन सम्बन्धी ताधारण शब्द 


के प्र्थ में भोजन में खाद्य तथा पेय पदार्थों की ज्म्बी सूची दो गई है---भोजन बेगि ल्याउ 
कछु मैया, भूख लगी मोहि भारी, श्राजु सबारें कछु नहीं खायौ, सुनत हेसत महतारी।' 
(१६१३) विनय पदों में भी यह इसी अभ्रथ॑ं में प्रयुक्त हुआ है--ग्वालनि के सेंग भोजन कीन्‍्हों, 
कुल कों लाज लगाई | तथा कुब्जा प्रसंग मे-- भोजन साथ सूद्र बाम्हून को तैसौं उनकौ 
साथ' (३७७०) । लोक में छप्पन अ्रथवा बावन श्रकार के भोजन की ख्याति हुँ किन्तु उनकी 
सूची का अभी तक पता नहीं चला है । छप्पन भोग का उत्सव अन्नकूट उत्सव के बाद प्रतिवर्ष 
होता है। वर्ष में संभवत: प्रधान छप्पन उत्सव होते हैं । उनकी सामग्री एक ही दिन समर्पित 
करने के कारण यह नाम पड़ गया है। इस उत्सव में कई सौ प्रकार के पकवान होते हैं ।९ 
सूरसागर में एक जगह सत्रह सौ प्रकार का भोजन बताया गया है--'सन्रह सौ भोजन तहें 
भ्राएं ( १०१४ ) । गोवर्धन पजा के प्रसंग में भी श्रनेक प्रकार का भोजन था--परुसत भोजन 
प्रार्ताह तें सब । रवि माथे तें ढरकि गयो सब ।' (१५२६) अकबर के भोजन में सौ प्रकार का 
भोजन सदा रहता था। अकबरनामा से विदित होता है कि हेरात में हुमायूँ के प्रात:कालीन 
नाश्ते में तीन सौ तथा दोपहर के खाने में बारह सौ प्रकार की तश्तरी परोसी गई थी" , भोजन 
की क़िस्मों के लिये परकार" ( २०१ ] शब्द आता हैं। इन गिनितियों के श्रतिरिक्त भोजन 
को अ्रन्य विशेषता थी--षटरस परकार (८०१,१०१४) [सं० |-- षटरस परकार मेंगाए 
जे बरनि जसोदा गाए (८०१) भ्रथवा “नंद भवन में कान्‍्ह अरोगें । ज़सुदा ल्यावें घटरस भोगें 
(१०१४) । भोजन अथवा खाद्य पदार्थों के छः स्वाद माने गए हँ--मधुर, कट, भ्रम्ल, तिक्‍्त, 
कषाय तथा लवण । सूरसागर में इनमें से कुछ प्रधान स्वादों का निर्देश भी हुआ है--'खारे 
खट्टे मीठे हैं निधि! (१८३१) 'खाटी कढ़ी बिचित्र बनाई' (१८३१) “मधुर महेरी गोपनि प्यारी! 
(१८३१) 'सोहै मधुर मीठे रस चाख्यो' (१८३१), 'मीठे चरपर' (१०१४) श्रथवा तीछुन 
लगी नेन भरि श्राए' (८४२) । प्राजकल चटपटा'* शब्द ज्यादा बोला जाता है। इन्हीं छः 
रसों के मिश्रण से श्रौर भ्रनेक स्वाद होते हैं, जैसे खा और मीठामिलाकर--खट मिट्ठा-- 
'खटमिठे सिघारे' (१३३ परि०)। रस के लिए स्वाद [सं० स्वाद: ] शब्द भी प्रयुक्त हुआ है-- 
'तिन सों सब स्वाद हरि लीन्हें" (१८३१) । श्राईने अ्रकबरी (आईन०२६) में रसोत्पत्ति के 
कारण बताए गए है। उष्णता, शीतलता, माध्यमिक ताप आदि कारणों से ये भेद होते हैं, 


...] 


जैसे उष्णता सूक्ष्म पदार्थ को तीक्ष्ण, स्थूल को कडञ्ना तथा मध्यम प्रकृति को खारी बनाती है 


कौटिल्य ने भी इसो प्रकार दोनों श्रथ लिए हैं--मांस सुरा-भाषय-भोजन 
( प्रथेशाख एृ० २१४ ) तथा * भादयेष सम्राट! ( पृ० २५२ ) १--२८४।४ 
'पुनि बावन परकार जो श्राए । ना श्रस देखे न कबहेँ खाए ।! 

१०-प० स० ध्या०, 
५६२।५ 'कोइ परर्साह बावन परकारा' 

२--प० सं० ध्या, ५६२, ( ५ ) 

३--प० सं० ध्या, १५०--ए० ५६५ (८) 

४--प० सं० ध्या०, ५६३।१, सब परकार फिरा हर फेरे? 

#--मानस, बाल का०, २३२७९, 'छरस रुचिर बिजन बहु जाती। एक एक रस 
प्रगनित भांती ।! 

: इईै--प० सं० व्या, ५४७ । ४ “ऊपर तेहि तह चटपट राखा! 


जाय तथा पैय पदार्भ ७७ 


तथा शीतलता क्रमशः खट्टा, मुंह में लगने वाला तथा कसैला बनाती है। इसी प्रकार माध्यमिक 
ताप चिकना, मधुर तथा स्वादरहित करता है । 

१०३--खाना खाने के लिये प्रायः जेंबन, जेंबत (१८२१,१५२६) [सं० जेमनम्‌] 
शब्द का प्रयोग हुआ है--जेंवत रुचि भ्रधिको श्रधिकेया' (१८३१) । गोवध॑न लीला प्रसंग में 
भी बार-बार 'जेंवत' शब्द ही आया हें--“उत जेंवत इत बातनि पागे | कहत स्यथाम गिरि जेंवन 
लागे' (१५२६) । ग्राजकल ग्रामीण बोली में 'जीमना' शब्द भी बोला जाता है | तुलसी" तथा 
जायसी ै द्वारा व्यवहृत शब्दावली में भी सूर के समान ही “जेंवन' शब्द मिलता हैँ। इसी शब्द 
से बना शब्द ज्योंनार' सूरसागर में प्रायः पूरे भोजन के श्रर्थ मे श्राया है--यह ज्यौंनार सुने 
जो गाव (१८३१) अथवा तुरत करहु जेंवबनगार (१०१३) । ग्राजकल कभो-कभी विवाह श्रादि 
के अवसरों पर बिरादरी के बहुत से लोगों के पंक्ति में बैठकर भोजन करने या दावत को भी 
ज्यौनार कह देते हैं । मानस* में शिव तथा राम के विवाह पर तथा पदुमावत् में 'रत्नसेन- 
विवाह व 'बादशाह-भोज खंड में ज्योनार का विस्तृत वर्णाम मिलता हैं । 

खाने के श्रर्थ में रसोई (२४४) [सं० रसवती] शब्द सूरसागर में भी मिल जाता है-- 
'घटरस व्यंजन छाँड़ि रसोई, साग बिदुर-चर खाए शअ्रथवा “बहु व्यंजन बहु भाँति रसोई षटरस 
के परकार ।* (१०१३) | भ्राज भी लोग “खाना तैयार हैं के प्रर्थं में रसोई यार है कहते 
हुए मिलेंगे; यों भ्रब रसोई खाना बनाने वाले स्थान को कहते है । 

४०४-छाक (६०७४,१०७७,१०७६,१०८२-८५,१ ०८६) संबंधी श्रनेक पद गो- 
चारर प्रसंग में है । दोपहर या तीसरे पहर के समय ग्वालों या किसानों के लिए बाहर भेजा 
जाने वाला खाना छाक कहलाता है--'जाति-पाँति सबकी हों जानौ बाहर छाक मँग।ई' (२४४) 
'सूरदास प्रभु सुनि हरषति भये घर तें छाक मँगाई' । छाक में श्रधिकतर सदमाखन, मधु, मेवा, 
पकवान, चबेना, श्रादि ही कलेवा के समान होते थे---सद माखन साजो दधि मीठौ, मधु मेवा, 
पकवान (१०७४) अथवा -- लवनी, दधि, मिष्टान्न जोरि के जसुमति मेरें हाथ पठाई' (१०८०) 
छाक खाने में ग्वाल-बाल सहित कृष्ण बलराम इतने मग्न हो गए कि गायों का ध्यान भी न 
रहा--'जंबत छाक गाइ बिसराई, 

सखा श्रीदामा कहत सबनि सौं, छाकहि में तुम रहे भुलाई । 

घेनु नहीं देखियत कहूँ नियरैं, भोजन ही मैं साँक कराई ॥' (१०८६) । 

प्रात:काल ग्वालों की श्रावाज़ सुन बालक कृष्ण-बलराम शअ्रधूरा कलेवा करके भाग गए 
थे, प्रतः माता यशोदा का चिन्तित हो शीघ्र छाक भेजना स्वाभाविक ही हँ-- 

आजु कलेऊ करत बन्यौ नहिं, गैयन सेंग उठि धाए। 

तुम कारन बन छाक जसोदा, मेरे हाथ पठाए । (१०७६) 





१--श्राइने श्र ०, ए० १५५ १५८ 
२--मानस, बाल०, भाइन्ह सहित उबदि अ्रन्हवाए | छरस श्रसन श्रति हेतु जेंबाए! 
३--प० सं० व्या०, ५६३॥६ सो जबन नहिं जाकर भूखा” 
४--मानस, बाल०, ३२८ 'पुनि जेंवनार भई बहूँ भांती' 
६६ “भाँति श्रनेक भई जंबनारा' 

५--प० सं० ष्या०, २८३ “पाँति पाँति बेढे भाँत्ति भाँति जेंबनार” 

प्रथवा--'होइ लाग जेंबनार सुभारा” 
६--प० सं० ध्या०, पृ० ५५२ 'सीकि रसोई भएउ बिहान! 


छ्षट भोजन सम्बन्धी ताधारण श्थ्द 


प्रथवा--'प्रेम सहित ले चलो छाक वह, कहे छुँहे भूखे दोउ भाई ! (१०७५) 

प्रथवा --गवालनि बोलि लियो अधजेंबत, उठि दोरे दोउ भैया । 

तबहीं तें में भोजन कीन्हौ, चाहति दियौ पठाइ । 

भूखे भये श्राज दोउ भैया, भ्रापुहि बोलि मेंगाइ । (१०७४) । 

कृष्ण बलराम का अन्य बालकों के साथ वन में पलाश के दोनों में ही छीन भपट कर 
छाक खाने की प्रपन्नता का चित्र बालकों की सदठज प्रकृति का परिचायक है--जेंवत$र गावत 
हैं सारंग की तान कान्ह, सखनि के मध्य छाक लेत कर छीने' (१०५५) 

प्रथवा--'कमज्ञ-पत्र दोता पलास के सब झागें धरि परुसत जात | 

पवाल-मंडली मध्य स्याम-घन, सब मिलि भोजन रुचि करि खात' (१०८३) । 

झ्रलीगढ़ चैत्र की कृषक बोली में छाक शब्द प्रत्येक समय के साधारण भोजन के भ्र्थ 
में भी प्राता है तथा दोपहर में बाहर भेजी जाने वाली रोटो के श्रर्थ में भी। वहाँ श्राज भी 
कलेऊ तथा ब्यारू, ब्याल्‌ (बियारी) शब्द सुनने को मिल जाते हैं । दोपहर के भोजन को “रोटी' 
भी कहते हैं ।' पश्चिमी उत्तर प्रदेश में कहीं कहीं उ्बके खाने पूरी को भी खाना कह देते 
हैं--(भर्थात्‌ खाना ले जाओ - पूरी ले आ्ाश्रो) । 

१०४--बियारी (८४१,८४६,१०१५) [सं० विकाल:, विकालिक:--बिग्राल-ब्याल + 
उफ-ब्यालू] संध्या श्रथवा दिनान्‍तकालीन भोजन होता है--सुरस्याम, कछु करौ बियारी, 
पुनि राखौं पौढ़ाइ' (८४४) । नींद से भुक्रा जाती हुई पलकों वाले एवं श्रलसाते हुए बच्चों का 
माँ के भ्रनुरोध पर थोड़ा बहुत खाने का सुन्दर व स्वाभाविक चित्रण श्रनेक पदों में है -- 
'आलस सौं कर कौर उठावत, नैननि नींद कमकि रहो भारी' (८४६) “या' बार-बार जमुहात 
सूर प्रभु (८४६) । बियारी में दिन के भोजन के सभान खाने के अनेक नामों की लम्बी सूची 
सभी पदों में प्रायः नहीं दी गई है । मिष्टान्न, लुचुई बरा तथा अ्रचार को चर्चा ही विशेष रूप 
से की गई हैं। प्रातः:काल के समान ही बियारी के बाद दूध पिलाने का वर्णन भी अनेक पदों में 
किया गया हे-- भ्राछो दृथ श्रौटि धोरी को, ले झ्राई रोहिनि महतारी' (८४२) अ्रथवा “फूँकि 
फूंकि जननी पय प्यावति' (८४७) भ्रथवा 'कछ कछु खाइ श्रेचयों तब जम्हात जननी जाने । 
उठहु लाल कहि मुघ्र पखरायौ तुमकों ले पोढ़ाऊँ (८४८) । 

१०६--पूजा के पकवान को भोग (१२११२, १५१८) तथा नेवज* (१५१०,११) 
[सं० नेवेद्यं] कहते हैं । गोवर्घन पूजा प्रसंग में विशेष रूप से इन शब्दों का अ्रनेक बार उल्लेख 
हुमा है--'महरि सब नेवज लै सेंतति' (१५११) 

प्रथवा-- यह कहि-कहि देवता मनावति | भोग-समग्री धरति उठावति' (१५१२) 

तथा -- ता देवहिं तुम भोग लगावहु (१५१६) । 

भ्रनाज श्रथवा नाज से बने व्यंजन अन्न [सं०] कहलाते हँ--'भोग श्रन्न बहु भार 
सजायो, अपनें कुल सब अहिर बुलायोौ (१११८) प्रथवा 'रोहिनि करति श्रन्त भोजन-तक' 





१--३%० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ 

२--३० जी० प्र० ११, श्र० ६, श्राजकल श्राषाढ़ शुक्लपक्ष में सोमवार या शुक्र को 
माता की पूजा के पकवान को विशेष रूप से नेवज कहते हैं । 

३--इं डिया एज नौन टु पारिणनि, एृ० ६६--प्रष्टाध्यायी : ॥॥, २. ६८१ में भोजन 
को प्रन्न व खाना साने वाले को 'श्रन्नाद! कहा गया है । 
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(२५१०) | नाज (१८३१) शब्द भी 4क दो स्थलों में मिलता हैँ--“मन रुचि होइ नाज के 
ग्रौंके' (१८३१) । 

खाने योग्य तथा न खाने योग्य पदार्थों के लिए खाद-अखाद (१८६) [सं० खाद्य॑- 
प्रखाद्य] का उल्लेख भी हँ--खाद-प्रखाद न छाँड़े श्रब लौं। खाने के एक ग्रास को सूरसागर 
में कोर (१८३१,८४२) [सं० कवल-कवर-कउर-कौर] ही कहा गया है--बरा कौर मेलत मुख 
भीतर” (८४२) या 'पहिलें पनवारों परसायौ | तब श्रापुत कर कौर उठायौ” (१८३१) । कौर 
को अलीगढ़ क्षेत्र में गसा' [सं० ग्रास] भी कहते हैं। पद्मावत* का "कवर तथा मानस" का 
कवल' शब्द भी इसी शब्द के श्रन्य रूप हैं । 

१०७--खाने की समाप्ति पर खाने के पात्रों में अ्रवशिष्ट पदार्थ जूठों, जूठनि 
(१८३२२, १८३१) कहलाते हैं । आराध्य की जूठन भक्तों को सोभाग्य से ही प्राप्त होती है -- 

'सूर जूठनि भकक्‍त पाई, देव लोक लुभाइ (१८३२) 

भ्रथवा--बोलि दई हँसि जूठनि थारी' (१८३१)। छाक खाते समय कृष्ण सबका 
जूठा कौर स्वयं खाकर उनका जीवन साथंक कर देते हैँ--- 

5वालनि कर तें कोर छुड़ावत, 

जूठो लेत सबनि के मुख को, अपने मुख ले नावत' (१८८६) 

ग्रथवा--'ब्रजवासी पटतर कोउ नाहि । 

ब्रहय, सनक, सिव ध्यान न भ्राव, इनकी जूठनि लै-ले खाहि । (१०८७) 

भारतीय स्त्रियों में पति की जूठों थाली में भोजन करने की प्रथा रही है । यह प्रथा 
पति के प्रति उनके श्रद्धामय स्नेह की सूचक थी । मंदिरों में प्रभु को भोग लगाने के बाद शेष 
पकवान प्रसाद के रूप में भक्तों को बाँटा जाता हैं । 

झ्राजकल शहरों में 'कलेवा' शब्द का स्थान नाश्ते तथा 'जलपान' ने ले लिया हैं । 
चाय श्रथवा काफ़ी का प्रचार भारत में प्रकबर के बाद हुआ था। भ्रब तो धीरे-धीरे इन्होंने 
दूध का स्थान ले लिया है। 'ज्योनार तथा 'बियारी' के स्थान पर “खाना” श्रथवा 'भोजन' 
शब्द ही भ्रधिकतर बोले जाते हैं । 


२-- भ्रनाज और तेल 
१०५--दालं--सू रसागर के दशम स्कन्ध में खाने के सिलसिले में दालों के उल्लेख के 
झतिरिवत कुछ नाम स्फुट प्रसंगों में भी मिलते हैं। दाल के लिए. दारि, दारी, (१५१०, 
१०१४) शब्द प्रयुक्त हुए हैं-- बेसन दारि चनक करि बाँधो' (१४१०)। पद१०१४ में 
रोटी और चावल के साथ कई दालों के नाम एक साथ दिये गये हैं--'मूंग, मसूर, उरद चन 
दारी । कनक फटक धरि फटकि पछारी । पकाने के पहले श्राज भी दालें सूप या चलनी से 
'कटक! 'पछोर कर साफ़ कर ली जातो हैं। चन, चनक प्रथवा चना (१०१४,१४१०) 
[सं० चराक] तीन प्रकार से खाते थे--चने के साग या हरे चने की तरकारी, ( 'मीठे तेल 
चना की भाजी ) दाल बनाकर तथा दाल के गआ्रादे प्रथवा बेसन से भ्रनेक प्रकार के व्यंजन 
तथा रोटी बनाकर | 
उरद मसूर [सं० मसुरः मसूरः:--मसुरा--मसूरा] तथा मूंग [सं० मुद्गः] नाम 
१--प० सं० व्या०, २८४ 'सहंस सवाद सो पावे एक कवर जा साई 
२--मानस, बाल० ३२६, पंच कृवल करि जेंवन लागे” 





६० भ्रनिज और तेल 


भी उपर्युक्त पद्यांश में दिये गये हैं । मूंग के तीन व्यंजन 'मूँग पकोरा' 'मूँग ढरहरी' तथा 
'संगही' को चर्चा भी है (१०१४,१८३१)। पारिनि की अष्टाध्यायी में तीन दालों का 
उल्लेख हुआ है--मुद्ग, माश तथा कुलत्था । हर्षचरित* में स्थाणवीश्वर के वर्रन में राज- 
माष, मूंग, धान तथा गेहूँ के खेतों का उल्लेख है । आईने अ्रकबरी में जिसोरै की सूची में दो 
प्रकार का चना--काबुली और काला, मसूर, मटर, मूँग, उरद तथा मोठ आदि नामों के साथ 
उनके मूल्यों का विवरण भी हैं । कूरी संभवत: ग्ररहर को फलियों को कहते थे। भ्राजकल 
पश्चिमो उत्तरप्रदेश में-उर्द तथा पूर्वी उत्तर प्रदेश में श्ररहर को दाल लोगों को श्रधिक प्रिय है । 
इन स्थानों में ये दालें अधिक पैदा होती हैं । मृंग की दाल सबसे अ्रधिक हल्को मानो जातो है 
तथा इसे बीमारी के बाद पथ्य में देते हैं । 
सूरसागर में मटर, मोठ तथा अरहर के नाम न दिये जाने से श्रनुमान होता है कि ये 
दालें उस समय भी ब्रज-प्रदेश में कम खाई जाती थीं। तुलसी ने दाल शब्द क्रा प्रयोग नहीं 
किया हैं । सूप' शब्द ही दाल के श्रर्थ में श्राया है, किन्तु उन्होंने श्रोदन तथा भात दोनों शब्दों 
का प्रयोग किया हैं ।१ पाणिनि कृत श्रष्टाध्यायी में भी 'सूप” तथा ओ्रोदन' खाने की प्रथा का 
निर्देश है । अंग्रेजी में भी सूप शब्द है जिसे विभिन्‍न तरकारियों के रस से बनाते हैं तथा 
भ्रग्रेजी ढंग का खाना सूप' से ही शुरू करते हैं । 
१०६--चावल -- चावल के पौधे अथवा भूसा या छिलका चढ़े चावल को ही 'धान' रै 
कहते है । धान (२४७३,४२२२) [सं० धान्यं] के पौधे को श्रन्य सभी नाजों से भ्रधिक पानी 
की आवश्यकता होती है । कृष्ण के दर्शन के बिना गोवियों की श्रवस्था वर्षारहित धान के 
समान ही थी--सूखति सूर धान-अ्रंकुर सो, बिनु बरखा ज्यों मूल तुई (२४७३)। कृष्ण के 
प्रति प्रेम तथा योग-साधना, दोनों का साथ ग्रप्तम्भव था। गोपियाँ उद्धव को यह तथ्य शअ्रनेक 
प्रकार से समझा देना चाहतो थीं-- श्रायेजोग सिखावन पाँड़े । --सू रदास तीनौं नहिं उपजत धनियां 
धान कुम्होॉड़े । (४२२२) । धान को गांव पयार तैं जानो' (४२१८) श्रादि पद्माशों से सूरदास 
के कृषि-ज्ञान का भी थोड़ा सा परिचय मिलता है। 
चावल के लिये चांवर (१०१४) शब्द प्रयुक्त हुआ है-- 'नीलावती चांवर दिव-दुर्लभ' 
(१०१४) । धान को कूट कर उसका छिलका निकलने पर ही उसे चावल कहते हैं । चावल 
को तंदुल (४८४६,४८४७) [सं० तंडुल] भी कहते थे । सूरसागर में दशम-स्कन्ध-उत्तराड् के 
सुदामा प्रसंग में चावल का पर्याय तंदुल' हो दिया गया है--'सूर सुमति तंदुल चावल ही, कर 
पकरयो कमला भई धीरे (४८४६) श्रथवा 'तंदुल देखि भ्रधिक श्रानंदित' (४८४७) । 
१--ह डिया एज नोन टु पारिणनि, ए० १०४ 
२--हषे० सां० श्र०, एृ० ५५ 
३--आश्राईने श्र० ए० ११२५-२६, सू'ग की दाल प्रतिसन १८ दाम, चना-१६३ वाम, 
मसूर-१६ दाम, सोठ की दाल-१२ दाम, उरद-१६ वास, कूरी-७ वाम, काला 
चना-९ दाम, तथा काबुलो चना-१६ दाम । 
४--तुलसी, मानस, बाल० ३२८ 
५४--ईं डिया एजु नोन टु पारिषनि, प्‌ृ० १०४ 
६--अ्रनाज के चार रूप बंताए गए हैं:-- 
शस्य क्षेत्रगतं प्रोक्त, सतुषम्‌ धान्यसुच्यते । 


निष्तुष: तरजुल: प्रोक्त: स्विस्मयन्नसुदाहुते ।। 


बॉ तथा पैय पदार्थ दर 


सूरसागर में पके हुए चावल को भात (१०१४) [सं० भकतं] तथा ओदनि (६०८) 
सं० ओदनं] कहा गया है । खाने के अन्य व्यंजनों मे माता द्वारा भात ,भो परोसा गया है-- 
भात परोस्यौ भाता सुरलभ” (१०१४) | गोचारणा प्रसंग में कृष्ण द्वारा दधि व ओोदन खाने 
का वर्णन कई पदों में है--.ओदन भोजन दे दधि काँवरि भूख लगे तें खेहों (१०३०)। नवम- 
-कन्ध में माता द्वारा कौए को उड़ाकर संगुन निकालने के सिलसिले में भी दधि श्रोदन का 
उल्लेख हुआ है --दधि ओदन दोना भरि देहों, प्ररु भाइनि में थपिहों (६०८) । 

११०--अष्टाध्यायी में भी पके हुए चावल के श्रर्थ में ही 'भाकत? तथा श्रोदन' शब्द 
ग्यकत हुए हैं। प्रारंभ में 'भकत' का भ्रर्थ भ्रन्त ही था। जातक तथा श्रर्थशास्त्र में भो 'भाक्‍्त' 
प्रथवा 'भाक्तिका' ऐसे दास तथा दासियों को बताया गया है जिनको अन्न के रूप में वेतन 
मेलता था । आजकल पाणिनि द्वारा प्रपुक्त भाक्‍कत! के ग्रर्थ में ही हिंदी भात' शब्द बोला 
जाता है। अष्टाध्यायी में पानी में पके चावल को, 'उदकौदन' अथवा 'उदोदन' तथा मांस के साथ 
बने चावल को मांसौदन' कहा गया हैं। ओदन के साथ शाक तथा सूप खाया जाता था*। 
प्राज भी दाल तथा तरकारी के साथ हो चावल खाने की प्रथा चल रही है, सूरसागर में 
प्रवश्य दूध तथा दही के साथ चावल खाने से संबंधित उल्लेख श्रधिक हैं, तुलसी के काव्य में 
भी ऐसे चित्र मिलते हैं ।* छोटे बच्चे तथा गांवों में भी लोग अ्रक्मर इस प्रकार चाक्‍ल खाना 
उसन्द करते हैं । 

जायसो ने ज्यौंनार के प्रसंग में 'चाउर' तथा 'भात' का उल्लेख किया है। ज्यौंनार भात 
पे प्रारंभ करना शुभ माना जाता था इसका निर्देश भी हैं ।* झ्रजकल कुछ लोग रोटी खाने के 
बाद चावल खाना पसन्द करते हैं । पूर्वी उत्तर प्रदेश, बगाल, त्रिह्ार, तथा दक्षिण में लोगों का 
प्रधान श्राहार दाल तया चावल ही है। पश्चिमी उत्तर प्रदेश तथा पंजाब में गेहूँ की पैदावार 
प्रधिक होने के कारण वहाँ रोटी का रिवाज है । 

१११--सू रसागर मे चावल की दो क्िस्मों का ही वर्णन है-- नोलावती चांवर दिव 
दुर्लभ” (१०१४) तथा 'राइभोग” लियो भात पसाई' (१८३१) ! राजभोग एक प्रकार का 
छोटा किन्तु सुगंधित धान है, जो बिखेर कर बोया जाता है । जायसी ने बादशाह के लिए सोलह 
सहस्र प्रकार के चावल परोसे जाने का उल्लेख किया हैं। उन्होंने सत्ताईस प्रकार के नाम भी 
गिनवाए हैं । इन नामों में रायमभोग चावल भो है ।? पाणिनि के समय में शालि तथा महावृहि 
का विशेष स्थान था। सुश्रुत ने महाशालि का उल्लेख किया है जो महावृहि से मिलता-जुलता 
होगा । पतंजलि ने भी मगध के शालि की प्रशंसा की हैँ । युवानच्वांग ने मगध के चावल की 
तारीफ़ की है, जो संभवत: महाशालि श्रथवा सौगन्धिका चावल ही था ।* आइने श्रकबरी में 
प्रनेक प्रकार की क़्िस्मों में शालि का नाम दिया गया है ।* अ्रबुल फज़ल ने लिखा हूँ कि सम्राट 





१--३ डिया एज नोन टु पारिनि--प्ृ० १०४ 

२--मानस, बाल० २०३, “भाजि चले किलकत मुख दधि झओदन लपठाइ! 

३--प० सं० षया०, ५४४। सोीभहि चाउर बरनि न जाहीं । बरन बरन सब 
सुगंध बसाहीं ?” 
२८४। 'पहिले भात परोसें श्राने । जनहेँ कपूर सुवास बसाने ।” 

४--प० सं० व्या०, ५४४।२ 

५---इंडिया एज नोन दु पाणिनि, पृ० १०२-१०३ 

६-झाईने झ्र०, पृ० १२५ 


व्रै ग्रानांज भौर तैर 


की पाकशाला के लिए प्राय: बहराइच से सुखदास, ग्वालियर से देवजीरा तथा राजौरी श्रौ 
नीमला से जिजिन चावल मंगवाकर संग्रह किये जाते थे ।* आज भी पूर्वी भारत के चावलों क 
विशिष्ट स्थान हैँ । बस्ती का बांसमती, देहरादुन का चावल तथा हंसराज श्रादि चावल प्रसिः 
हैँ । चावल पतला, लम्बा, सफ्रेद रंग का तथा सुगन्धित ही भ्रच्छा माना जाता है । 
११२--मोटे नाजों में सूरदास ने ज्वारि (४१४७) का उल्लेख किया है--सूरदार 
मुक्ताहल भोगी हंस ज्वारि क्यों चुनिहै। इसको “जोन्हरी' भी कहते हैं । दोश्राब के निर्धन 
वर्ग में श्रक्सर ज्वार, बाजरा, मक्का तथा जो के झाटे की रोटी या इनको भूनकर खाते हैं 
सूरसागर में जौ की चर्चा नहीं है। भ्राइने अकबरी से उस समय प्रचलित सभी प्रधान जिस 
के नाम तथा उनके भाव का ज्ञान होता है ।* 
भाड़ में भुने हुए श्रनाज को चबैना (१०८५) [सं० चर्बणं] कहते हैं। इनमें चना 
चावल, मक्का, ज्वार, तथा बाजरा प्रमुख हैं | सूरसागर के गोचारण-शीषंक पदों में कृष्ण तथ। 
खाल बालकों का चबेना खाने का वर्णन है-- 
भवाल मंडली में बैठे मोहन बट की छाँह, दुपहर बेरिया सखानि संग लीने । एक दूध, 
फल, एक भगरि चबेना लेत, निज-निज कामरी के आसननि कीने । (१०८५) । 
पद्मावत में जौ के चबेने के लिए “बहुरि' शब्द प्रयुक्त हुआ है । इस पंक्ति में भाड़ 
तथा बालू में भूनने का संकेत भी हैँ।* चबेना खाने की क्रिया को “चबाना' भी कहते हैं ।९ 
भ्राज भी गरीब लोग कभी-कभी चबेना खाकर ही पेट भर लेते हैं। चावल को भूनने पर 'लइय'', 
“परमल' श्रथवा खील' कहा जाता हैं। यह भाड़ में भड़भूजा भूनता है ।* 
हरे धान को कूटकर तथा भूनकर बनाए हुए चिवड़े दाने को चिडरा (८२६) [सं० 
चिपुट:, चिपिटक: ] कहते हैँ । कलेवे के खाद्य पदार्थों में चिउरा भी था--सकरी, चिउरा, 
१--शभ्राईने श्र०, ए० ११७ 
२--श्राईने श्रक०, पृ० १२५, १२६-पश्राईने श्रकबरोी को रबी तथा खरीफ को 
जिसों की सूची सें ग्राजकल के प्राय: सभी नाम, जसे गेहूँ, कई तरह के चावल 
( शालि, सुखदास, दूनाप्रसाद, सामजीरा, दका श्रादि ) दालें, जो, बाजरा, 
जुआ्आरी, अ्रलसी, सरसों, लोविया, तथा केदू श्रादि का विवरण मिल जाता है । 
प्रकबर के बाद मक्का, श्रोट्स, मूंगफली, तम्बाकू तथा चाय एवं काफी का भारत 
में प्रचार हुआ था | भ्रकबरकालीन सावां, चेना, आल, नील आरादि जिसे अरब 
नष्ट सी हो गई हैं । 
३--प० सं० व्या०, ३५४५ लागिउं जरे जरे जस भारू। बहुरि जो भू'जसि 
तबों न बारू ।! 
४--तुलसी, कविता० ६६ आपने चना चबाइ हाथ चाटियत है' 
५--कृ० जी० श०, प्र० १३, श्रध्याय ६, अमरकोष २॥६।३०” वलोवेश्म्बरीषं अ्राष्ट: 
( प्राष्ट भाड़ ) प्राकृत कोष में भाड” शब्द देशी लिखा है। खांड लगे भुने 
चने 'चनोरी” कहलाते हैं | यज़ुवेद ( श्र० १६ मंत्र २२ ) में भुने जो को 'धान' 
कहा गया है। संस्कृत साहित्य सें भी कहीं कहीं मिलता है। 'धाना श्रष्टयवे 
स्त्रिय:” ( भ्रमरकोष  २।६।४७ ) यज्ञु० १६।२२, धानानां, रूप कुबलं 
परीवापस्थ गोधूमाः । 


जार तथा पेय पदार्थ ष्य्र 


झ्ररन खुवानों | मानस में भी दधि तया चिउरा जनक द्वारा उपहार में भेजने की चर्चा' है । 
भ्राजकल उसे 'चिउड़ा या “चूरा' भी कहते हैं तथा दूध में भिगोकर अथवा घो में भूनकर 
नमकीन खाते हैं । 

११३- आट[--सू रसागर में गेहूँ [सं० गोधूम] या उसके साधारण श्राटे का उल्लेख 
नहीं मिलता है| पद्मांवत में गोहूँ को धोने-पीसने तथा छानकर आटा तैयार करने के विस्तार 
हैं ।९ । सूरसागर में गेहूँ के महीन श्लोटे मेदा (८३६, १६१०) [फा० मैंदः] का निर्देश कई 
स्थलों में हैं । गोवर्धन-पूजा के निमित नैवेद्य के लिए भी मैदा छानी गई थी--'मैंदा उज्ज्वल 
करि के छान्‍यो' (१५४१०) | गेहूँ की खेती का श्रनुमान ईसा पूर्व ३००० तक में है, क्‍योंकि 
मोहनजोदड़ो में यह पाया गया है। वेदिक काल में गोधूम” तथा “यव' प्रधान नाजों में से थे । 
'धान्य' प्रारभिक वेदिक काल में “भुनें यव' के श्रर्थ में श्राया है तथा 'वृढि' भी चावल के श्रर्थ 
में बाद के वेदिक काल में प्रचलित हुआ । ऋग्वेद में इनका उल्लेख नहीं है ।* पाणिनि के समय 
में कुछ व्यंजन गेहें के आटे से बनाए जाते थे ।* हर्षचरित में भी स्थाएवीश्वर के खेतों के वर्णन 
में राजमाष, मूंग, धान तथा गेहूँ श्रादि अ्रनाजों के नाम मिलते हैं । आईनेग्रकबरी में भी गेहूं 
के बारीक आ्राटे भ्रथवा मेंदे का उल्लेख ही अधिक हैं । दरबार के भोजन के लिए एक मन गेहूं से 
ग्राधा मन मेदा, दो सेर दलिया तथा शेष भूसी निकलती थी। दलिया तथा भूसी घटाकर 
साधारण मैदा बनाई जाती थी । गेहूँ के सादे श्राटे को 'खुश्का' कहा गया हैँ ।* ग्रत: अनुमान 
होता है कि सूर के समय में गेहूँ के श्रच्छे श्राटे को मैदा ही कहा जाता था । 

जैसा कि दालों के सिलसिले में बताया जा चुका है, मैदा के भ्रतिरिक्त चने का झ्राटा 
भी बनता था जिसे उस समय भी बेसन (८५६, ८५९, १३४१०) कहते थे । इससे भी रोटी, 
प्री तथा श्रन्य अनेक व्यंजन बनाए जाते थे। मेदा तथा बेसन को मिलाकर भी पूरी बनाते 
थे--बेसन मिलें सरस मैदा सौं, अ्रति कोमल पूरी है भारी (८५६) अ्रथवा “रोटी रुचिर कनक 
बेसन करि' (१८३१) । आजकल रोटी तथा पूरी दोनों ही गेहूँ के साधारण आ्राटे से बनाते हैं । 
खास-खास श्रवसरों पर, विशेषकर विवाह के पकवान में मैदे की पूरी भी बनाने की प्रथा हैं । 
श्रन्य बहुत से नमकीन या मीठे पकवान भी मैदे से बनते हैँ । निम्न श्रेणी के लोग चना, मक्का, 
बाजरा, ज्वार तथा जो श्रादि के श्राटे की रोटी भी खाते हैं क्योंकि यह गेहूँ से ज्यादा सस्ता 
होता है। 
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१--मानस, बाल०, ३०५--द्धि चिउरा उपहार श्रपारा' 

२--प० सं० ध्या०, ५४३।१,२ 'दिखत गोहूँ कर हिया काटा । श्राने तहाँ होय 
जंह झ्राठा ।तब पीसे जब पहिलेहिं धोए। कापर छानि मांड भल पोए ॥ ३८०।५ 
भकु गोहू कर हिय बेहराना । 

३--गलोरीज श्रॉफ इंडिया, ४० ६७, 

४-- इंडिया एज नोन टु पारिनि, ए० १०६ 

५--हर्ष सां० श्र०, ए० ५५ 

६--आईने श्र०, ए० १२३ । श्राईने-प्रकबरी में ( ए० १२६ ) खश्का ( गेहूँ का 
प्राटा ) प्रतिमन १५ दास, मेंदा २२ दाग, चने तथा जो का श्राठा क्रमशः २२ 
दाम तथा ११ दाम दिया है। मोटे नाजों में लड़हरा ( बाजरा ) ५ दाम तथा 
जुआरी १० दाम प्रतिमन बिकती थी भंदा तथा चने का प्रादटा बराबर मूल्य 
में मिलता था । 


च्ड मसाले 


सूरसागर (परि० १५३) में सूजी की चर्चा भी है--निबुप्रा लोन तेल तर सूजी ।' 
गेहूँ से हो सूजी बनाते हैं । उपर्युक्त उल्लेख के सूजी से बने व्यंजन का भ्रब रिवाज उतना नहीं 
है जितना कि सुजी के हलवे भ्रथवा खीर का । सूजी को श्राजजल रवा भी कहते हैं । 

११४--तिल और तेल---सू रसागर नवम स्कन्ध में दशरथ-गन्‍्त्येष्टि-क्रिया प्रसंग में 
तिलांजलि देने की प्रथा की ओर संकेत किया गया है-- भस्म अ्रंत तिल-अंजलि दीन्‍्हीऐं, देव 
विमान चढ़ायो' (४६४) | इस प्रकार श्रंजलि में तिल तथा जल: लेने की प्रथा श्राज भ चल 
रही हैं । इसी से 'तिलांजलि' शब्द निकला है जिसका अर्थ 'छोड़ देना' है । सूरसागर ;में तिल 
के तेल श्रथवा तिल-तेल (२५४२) [सं० तिल-तैलं] का उल्लेख कई स्थलों मे है--'तिल-तेल 
सवादी, स्वाद कहा जाने घृत ही री! (२५४२) । घी से तेल को नीची कोटि में सदेव रक्‍्ख! 
गया हैं ।! धनिक वर्ग घी का।श्रधिक उपयोग करता है तथा निर्धन वर्ग तेल का, किन्तु कुछ 
तरकारियाँ तथा व्यंजन तेल के बने हुए भी स्वादिष्ट होते हैं । श्रत: सूरसागर में भी तेल में तर. 
कारी 'छोंकने का वर्णन किया गया है--'छोंके तेले' (१०१४) श्रथवा 'तेल तर सूजी' (परि० 
१४३) । तिल के तेल को 'मीठा तेल' भो कहते हँ--'मोठें -तेल चना की भाजी' (१०१४) | 
सरसों के तेल को 'कडप्रा' तेल कहते हैं । पद्मावत में इसका उल्लेख हैँ ।* ग्राजजल तिल वे 
तेल के स्थान में उत्तरप्रदेश में सरसों का तेल ही ग्रधिक प्रचलित है । बंगाल तथा दक्षिण ई 
नारियल के तेल में ही श्रधिकतर खाद्य पदार्थ बनाये जाते हैं । तेल किसी वस्तु के श्रक वे 
साधा रण श्रर्थ में भी प्रयुक्त होता है । कुछ लोग तिल तथा सरसों के तेल बाल तथा शरीर 
भो लगाते हूँ । भ्रन्य कई प्रकार का भी तेल बाल में लगाया जाता हैँ तथा फूलों के तेल से 
इत्र भी बनाते है । 

पाणिनि ने नाज की सूची में तिल को भी स्थात दिया हैँ ।* काशिका ,के अनुसार गुड़ 
तिल तथा घृत मिश्र वस्नुग्रों के उदाहरण है । इनको उचित मात्रा में मिलाकर प्रधान भाक््य 
पदार्थ का स्वाद श्रच्छा किया जाता था ।* आईने अ्रकबरी में भी सफ़ेद तथा काले दोनों ही तिद 
खरीफ की जिसों में है ।* 


३- मसाले 


११५४-दशम स्कन्ध के भ्रन्तर्गत दधि-दान शीर्षक पदों में से पद २१४६ तथा २१४ 
में मसालों के व्यापारी का रूपक दिया गया है। पद २१४६ तो मसालों के नामों की सूची मा! 
है । इनमें निम्नलिखित मसालों के नाम श्राए हैं । कुछ नाम श्रन्य प्रसंगों मे भी मिल जाते हैं- 

१--लौंग (२१४६) [सं० लवंग] 

२--सुपारो (२१५४६) सं० सुरंजनः-- सुपारी का वृक्ष] 

३-हींग (२१४६, २१४७, १०१४) [सं० हिंगुः] 


१--आईने श्रकबरी में घी प्रतिमन १०५ दाम तथा तेल ८० दाम दिया है। 

२--प० सं० ध्या०, ५४६, करुए तेल कीन्ह बसिबारू? 

३--३ं डिया एज नोन टु पारिनि--पृ० १०४ 

ढेाण )9॥ | है। ११ पृ० १०१ 

५- श्राईने श्र०, ए० १२६ : सफेद तिल प्रतिमन २० दाम, काला तिल प्रतिमः 
१६ दाम । 


खाद तथा पैय पदार्थ द्््‌ 


४--मिरिच, मिरच, स्रिच' ( २१४६, २१४७, १०१४, १८३१, ८०१ ) [सं० 
मरीचं--काली मिच | 
५१--पीपरि (२१४६) [सं० पिप्पल--पीवपल का फल] 
६--अज वाइन (२१४६) [सं० यवानी] 
७--कूट (२१४६) 
८-कायफर (२१४६) 
६--सोंठि, सॉठ (२१४६, ८०१) [सं० शुंठी, शुंठि, शुंद्यं] 
१०--चिरइता (३२४६) 
११--करजीरा (२१४६) [सं० काल: + जीरः, जीरकः, जीररणः | 
१२--आल (२१४६) 
१३--नारियर (२१४६) [सं० नारिकेल] 
१४--मजीठ (२१४६) [सं० मंजिष्ठा | 
१५--बाइबिडंग (२१४६, १५४२८) 
१६--बहेरा (२१४६) [सं० विभीतः, विभीतं, विभीतक॑, विभीता] 
१७--हरे (२१४६) ]सं० हरीतकी] 
११६---इन नामों के अतिरिक्त खाद्य पदार्थ तथा तरकारियाँ बनाने की विधि के 
सिलसिले में भी कुछ मसालों का उल्लेख हुआ है । बैंगन के भरते में खटाई (१८३१) [सं ० 
काटुकं--खट्टापन] डाली गई थी-- भरता भेंटा खटाई दीनी'। प्रायः खटाई कच्चे श्राम को 
फांकें सुखाकर बनाई जाती है, यों किसी भी खट्टो वस्तु की खटाई हो सकती है, जैसे नीबु, 
करौंदा या इमली की खटाई । एक स्थल में इमली की खठाई डालने का प्रश्नग भो है-- ग्ररुर्शह 
इमली दई खटाई' (१८३१) । पद्मावत में खठाई के लिए 'चुक्क' शब्द प्रयुक्त हुआ्ला है ।र आज- 
कल खट्टाचुक * बहुत अधिक खट्टें को कहते है । हींग ,तथा राई (१८३१) [सं० राजिका] का 
दधि में डालने का वर्णन है--हींग लगाइ, राइ दधि सांध्यौ' (१८३१) । राई से भी खद्ठापन 
झाता है । हरद या हरदो (१८३१) [सं० हरिद्रा | का उल्लेख कई पदों में हुआ ६--'करितिक 
भाँति केरा करि लीने, दे करवेंदा हरदि रंग भीने (१८३१) हलदी पवित्र भी मानी जाती है । 
पूजा की सामग्री में दूब, चावल तथा रोली के साथ हल्दी अ्रवश्य रकवी जाती है । नवम स्कन्ध 
में भी राम के प्रत्यागमन के समय श्रारती के थाल का इसी प्रकार :का चित्रण है--दधि-दूब- 


१--अ्रशरफ, भाग १, ए० २०२--सुगलकाल सें सिर्च तथा श्रदरक आ्रादि कुछ 
मसाले गुजरात के कुछ भाग में खूब पंदा होते थे । 

२--ईं डिया एज नोन टु पारिनि, एृ० ११५, मरेय नामक मसद्य बनाने के ढंग में 
मेशश गी छाल व गुड़ के साथ हो मरिच, पिप्पली तथा त्रिफला का उल्लेख भो 
है। मरिच काली मिचे के श्रथ में प्रयुक्त हुआ है तथा पिप्पलो लम्बी मिर्च के 
प्र्थ में | श्राजकल दोनों .को हो मिचच कहते हैं 'तथा कालो या गोल मिर्च कह 
कर भेद किया जाता है। 
'मेषश गोत्क्‌वक्वाथा भिष्मुंती गुडप्रतोवाय: पिप्पलो-मरिच सम्भारस्त्रिफलायुक्ते 
वा मरेय: ।! 

३--प० सं० ध्या०, ५४८, 'लुक्‍्क लाइ के राँधे भाँठा' 

४--क्ू० जी०, प्र० ११, भ्र० ६---चुक ( सं० चुक्र ) भ्रमरकोश २॥६।३४५ 


ट्र्‌ मसाले 


हरद, फल-फूल पान । कर कतक-धार-तिय करत गान ।' (६१०) । हल्दी तथा चूना मिलने पर 
एक ही रंग, लाल में परिवर्तित हो जाते हैं, ग्रतएवं प्रायः प्रेम की एकात्मकता का रूपक इससे 
दिया जाता है । गोपियों का अपने आराध्य कृष्ण के प्रति इसी प्रकार का प्रेम था-- 

'मानति नहीं लोक मरजादा हरि के रंग भजी । 

सूर स्थाम कौ मिलि, चूनौ हरदी ज्यों रंग रंजी ॥ (२२४६) 

११७--तमक के लिये लौन (१८३१) अ्रथवा लोन (विनय) [सं० लवरणं, फा० नमक] 
शब्दों का प्रयोग हुआ है--'भले बनाइ करेला कीने, लोन लगाइ तुरत वरि लीने। सेंधा 
नमक को सेंधो (१८३१) [सं० सैधवः--सैंधवं ] कहा गया है--'भ्रजवाइन सेंधौ मिलाइ धरि' 
(१८३१) । नमक प्रमुख तीन प्रकार का होता हँ--सेधा, सांभर तथा काला । खाने में प्रायः 
सेंधा या सांभर नमक डाला जाता है। नमक का अलग अस्तित्व नहीं है, वह खाने के पदार्थों 
में नमकीन स्वाद करने के लिए डाला जाता है । षटरस में इसका भी स्थान है ।* ग्रामीण 
बोली में श्राज भी लोन अथवा नोन ही कहते हैं। पद्मावत में भी सेंघा नमक का ज़िक्र 
ग्राया है।' 

बेसन की रोटी मे नमक तथा ग्रजवाइन डाली गई थो--'रोटी रुचिर कतक बेसन 
करि । भ्रजवाइनि सेंधो मिलाइ धरि ।' (१८३१) | सरसों मेंथी श्रादि साग हींग, हल्दी तथा 
मिर्च डाल कर छोंके गये थे तथा साथ ही उनमें अदरख (१०१४, १८३१) [मं० आरा्द्रक, 
फा० श्रदरख] और आंवरे' (१०१४) [सं० आमलक] डाले गये थे--'हींग, हरद, प्रिच, 
छोंके तेले | भ्रदरख रे श्रौर आ॥रांवरे मेले । जायसी ने प्रदरक को आदि' कहा है ।? परि* ११३ 
में प्रयुक्त कलोंजी भी उल्लेखनोय है--'राइ करौंदा भ्रंब कलौंजी ।' प्यौसर बनाने की विधि 
में सोंठ5 तथा 'मिरिच का उल्लेख भी है-- अ्रति प्योसर सरस बनाई | तिहि सोंठ भिरिच 
रुचि नाई (८०१) | 

११८--इन मसालों क्रे श्रतिरिक्त कपूर (१०१४, १८३१) [सं> कर्पुर] से तरकारियाँ 
तथा जल सुगंधित किया जाता था-- सालन सकल कप्र सुबासत' ((० ४) श्रथवा 'सीतल 
जल कपूर रस रचयौ' (१८३१) । सोहिलो शीर्षक पद (६५४८) में चंदन तथा कपर पीने का 
वर्णन है---आठ मांस चंदन पियो (हो) नवएं पियो कपूर' (६५८) | घनसार (४६८६) 
[सं०] कपूर का समानार्थी शब्द हैं। शीतलता प्रदान करने वाली वस्तुओं में कपूर का स्थान 
भी है-- पवन, पान, घनसार, 'सजीवन दधि-सुत किरनि भानु भई भुंजें । (४६८६) । 
तरकारियों में लहसुन तथा प्याज़ डालने के उल्लेख नहीं हैं। सात्विक भोजन में इनका स्थान 

होता भी नहीं । कुब्जा तथा कृष्ण के प्रति गोपियां यह व्यंग्य ग्रवश्य करतो हैं--“जैसे काग हंस 








१- इंडिया एज नोन टुपारिनि--एृ० १०२--कात्यायन ने लवण को केवल 
घटरस सें हो स्थान दिया है तथा खाद्य पदार्थ का गुण माना है। किन्तु 
पारिनि ने लवरा को गुण भ्रथवा इसके श्रतिरिक्त परु्य वस्तु ( ॥9॥0778॥ 
0077704(9) ) भो माना है। उन्होंने लवण के व्यापारी को “लवरिका' 
कहा है । 

२--प० सं० व्या०, ५४५।४ 'सेंधा लोन परा सब हाँड़ो । 

३ - इंडिया एज नोन दु पारिनि--प५० ११०--कुछ खाद्य पदार्थों में श्रदरक तथा 
मूली भी सिलाई जाती थी । इनको 'उपदंश' कहा गया है । 

४--प० सं० ध्या० ५४६ '(एकहि आदि सिरिच सिऊं पीढे' 


खाद्य तथा पैय पदार्थ ६७ 


की संगति, लहसुन संग कपूर! (३७७०) । कपूर से सुवासित भोजन में लहसुन (३७७०) की 
गन्ध न होने का कारण भी इससे समभ में श्रा सकता हैं | तुलसी ने भी लहसुन का उल्लेख 
निषिद्द कस्तुप्रों में ही किया है ।* प्याज़ को जन्मभूमि श्रफ्रीका है तथा लहसुन की सर्व प्रथम 
उत्पत्ति सिसली, दक्षिणी फ्रांस तथा एशिया के मध्य भाग में मानी गई है । एक प्रमुख मसाले 
धनिया (.२२२) [सं० धान्यं] का उल्लेख भ्रमरगीत शीर्षक पदों में एक स्थान पर किया 
गया है-- सूरदास तीनों नहि उपजत धनिया धान कुम्हाड़े ।। (४२२२) । श्राजकल तो हल्दी, 
धनिया तथा मिर्च का ही मसालों में प्रमुख स्थान है । 
सुपारी का पर्यायवराची शब्द पूंगीफल (४६६) [सं० पूंगफल) नवम स्वन्ध के 'कंकरश- 
मोचन' शीर्षक पद में है--'पूंगीफल-जुत जल निरमल धरि, आनी भरि कुंडी जो कनक की' 
(४६६ ) । हल्दी के समान सुपारी की गिनती भी शुभ वस्तुग्रों में है। विवाह की लग्न में छाल- 
दार नारियल के साथ छिलके सहित सुपारियाँ भी होती है । उपयुक्त पक्त में भी सुपारी पढ़े 
जल का कंकरण के समय लाया जाना इसी की पुष्टि करता है । 
आईने अकबरी में भी मसालों की लम्बी सूची हैं । इनसे उनके प्रचलित मूल्यों पर भी 
प्रकाश पड़ता हैं । सुरसागर में उल्लिखित नामों के अ्रतिरिक्त इलायची, जीरा, सौंफ तथा 
दारचीनी श्रादि मसाले और हैं । खटाइयों की सूचो भ्रलग है तथा लहसुन और प्याज़ तरकारियों 
में हैं। नमक आजकल से महगा था । एक मन नमक सोलह दाम में मिलता था ।* 
जायमी ने भी पद्मावत में बहुत से मसालों के नाम दिये हैँ । बादशाह के भोज में मांस, 
मछली तथा तरकारियाँ श्रादि बनाने के वर्णन में यह नाम विशेष रूप से दिये गए हैँ | कुछ 
नाम जिनका अभाव सूरसागर में खटकता है पद्मावत में मिल जाते हैं, जैसे--इलायची, सौंफ़, 
मेथी, जायफल तथा जीरा ।* सिहलद्वीप-वाटिका-वर्णन में फलों के वृक्षों के साथ कुछ मसालों 
के वृक्ष भी गिनवाए गए हैं ॥९ 
झ्राजकल भी प्रायः यह सभी मसाले उपयोगा+में भ्राते हैं। कुछ के डालने का ढंग 
झ्रवश्य बदल गया है, जैसे कपूर प्रायः तरकारियों में नहीं डाला जाता है, मीठे दही में श्रवश्य 
कभी-कभी डाला जाता हैं । इसी प्रकार आंवले का उपयोग भी इस रूप में कम ही होता हैं । 
उसका अचार या म्रब्बा अधिक प्रचलित है। कुछ मसाले इतने वर्षों बाद भी आश्चर्यजनक 
रूप से सूरसागर में वरित ढंग से ही डालते हैं, जैसे बेगन में खटाई, सागों में हींग और मिर्च 
तथा केले में हल्दी । 
१--तुलसी, दोहा० ३५५ तुलसी श्रपनों श्राचरन भलो न लागत कासु। 
तेहि न बसात जो खात नित लहसुन हू को बासु ॥? 
२--आईने श्र० ए० १२८ 
३--प० सं० व्या० ५४७।२ 'मिंथी कर तेहि दीन्हू धुगारू! 
५४८।४ 'जीर धुगारि कले सब धर! 
५४६।५ “ मोठ महिउ श्रौ जीरा लाका' 
५४९।६ 'लोंग लाइचो सिउ खंडि धरा” 
४३९।६ 'जैफर लोंग सुपारी हारा । मिरिच होइ जो सहै न पारा ।! 
५४५।५ 'सीवा सोंफ उतारे धना । तेहि ते भ्रधिक व बासना ।” 
५४७७ 'कु'कुरु परा कपूर बसाई | लोंग मिरिच तेहि ऊपर लाई ।! 
४--प० रू० ब्या०, १६७४ 'कोइ जेफर झभौ लोंग सुपारी” 
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गरम मसाला दक्षिणी भारत तथा पूर्वी द्वीप समूह में ही श्रधिकतर होता हैं। लोंग, 
काली इलायची, काली मिर्च, दालचीनों तथा तेजपात को ही श्राजजल गरम मसाला कहते हैं । 


8- फल, मैवा, तरकारो 
१२०--फलों का उल्लेख विशेष रूप से कलेवा तथा बियारी शीर्षक पदों (5२६-८३०) 
में हे । भोजन (१०१४,१८५३१) में भी अन्य विविध प्रकार के व्यंजनों के साथ कुछ फल भी 
थे | प्रातःकाल यशोदा शिशु कृष्ण को खाद्य पदार्थों के नाम बताकर शोष्र उठकर कलेवा करने 


का भ्राग्रह करती हँ---उठिए स्थाम कलेऊ कोज । मनमोहन मुख निरखत जीजे ॥। 
खारिक दाख खोपरा खीरा। 


केरा ग्राम ऊल्॒ रस सीरा ।॥ 
श्रीफल मधुर, चिरोंजी आनी। 


सफरी चिउरा, अरुन खुबानी ॥ (५८२६) 
ग्रथवा-- खारिक दाख चिरौंजी किसमिस उज्वल गरी बदाम | 


सफरी, सेव, छुहारे पिस्ता जे तरबूजा नाम ॥ (5३०. । 

भारतवर्ष के फलों मे आम का विशिष्ट स्थान हैं । यह उत्तर पश्चिमी सीमाप्रान्त को 
छोड कर सारे भारत में पैदा होता है और गर्मी तथा वर्षा के प्रारंभ में होता है| श्राम के 
दो प्रधान भेद है --चुसनी तथा क़लमी । पहली क्रिस्म जंगली श्रवस्था में भी पाई जाती है, 
किन्तु दूसरी क्रिस्म में क़लम लगाते हैँ । क़लमी आराम भी अनेक प्रकार का होता है। इसमें 
लखनऊ का दसहरी व सफ़ेदा तथा बम्बइया, लेंगड़ा, तोतापरी, फज़ली आदि अनेक प्रसिद्ध क़िस्में 
है । सूरसागर में सिर्फ़ आँव,' अंब, आम (१०१४,८२६) [सं० श्राम्न:] ही कहा गया है । 
संभवत: उस समय तक कलमी आम नहीं चल पाया था। आईने शअ्रकबरी में भी इसका जिक्र 
नहीं किया गया है। उस समय पंजाब में भी श्राम कम होता था। सम्राट्‌ ने ही लाहौर में राज- 
धानी बनाने पर वहाँ आम के पेड़ लगाना प्रारंभ किया था।* बनियर तथा मनूचीएै ने भी 
भारत के फलों में ग्राम की बहुत तारीफ की है । बनियर ने लिखा हें? कि ये गरमी में सस्ते व 
ग्रधिक मिलते थे एवं बंगाल, गोलकंडा तथा गोवा के श्रेष्ठ होते।थे । भारत के प्राचीन काल के 
फलों में श्राम का स्थान है । पाणिनि ने श्रष्टाध्यायी में फलों के श्रन्तर्गत आम तथा “जम्बू' 
(जामुन) का ही उल्लेख किया है ४ झ्राम का फूल बौर', बच्चों द्वारा बजाने वाली गुठली पर्षया' 
तथा पेड़ों का समह 'अमराई' (आ्राम्नराजि) कहलाता है । 

_ सूरसागर में पके आम के अतिरिक्त कच्चे आम के भ्रचार तथा खटाई के संबंध में भी 
बताया गया है--निबुशा सुरन झ्राम अ्थानो' (८४६) तथा 'आंब झ्रादि हैं सबे संधाने! (१०१४) 
कच्चे ग्राम का यह उपयोग श्राज भी होता है । 

१२१--ऊख अ्रथवा ऊख-रस (एक० १, ८२९) [सं० इक्षुः+ रस] भी सुबह के 
नाश्ते में पीने की प्रथा थी । ईख की खेती भारत में प्राचीन समय में भी होती थी। पारिनि* 
ने खब दूर तक फैले ईख के खेतों को 'इक्षु-वनः कहा है। इक्षु-रस से मद्य बनाने की प्रथा भी 


8... >->काॉतछ-क्‍क४७““"ज-++++--++++०७०3०७ «कक. 





१--प० सं० व्या०, २८। 'फर आंब श्रति सघन सुहाए! 
२--श्राईने श्र०, ए० १२६ 

३- सनूचो, भाग १ 

४--बनियर, 7० २८१ 

५--इं डिया एंजु नोन टु पारिनि, ए० ११० 

६ |] १9 हर ० १०६, ११७ 


खांच तथा पेय पदा्थ ६६ 


थी। बाण* ने भी 'इक्षु-वन' का वर्णन हर्षचरित में किया है। पुराणों में ऊख की उत्पत्ति 
त्रिशकु के लिये विश्वामित्र द्वारा निर्मित स्वर्ग में बताई गई हैँ। झाईने भ्रकबरी में भी ऊख 
लगाने तथा उसके विभिन्‍न उपयोगों के भ्रनेक विस्तार मिलते हैं । ईख कोमल तथा कठोर, दो 
प्रकार की होती है। कठोर से ही गुड़, शक्कर, कंद और मिश्री बनाते थे ।* ईख के इन विभिन्‍न 
उपयोगों के कारण ही इसका अत्यधिक महत्त्व हैं। फारसी में ईख को 'नेशकर' कहते हैं । 
जायसी ने मीठे रस से भरी ईख को ईश्वरीय देन माना है ।र श्राज भी भारत में ईख की खेती 
बड़े पैमाने पर की जाती है। ईख का जो रस पीने के लिये पेरते हैं उसे पूर्वी ग्रामीण बोली में 
'पेरुशा' रस कहते है ।* 
नागरिक भाषा में गन्ना [सं० कारए॒ंड:--एक गांठ में दूसरी गांठ तक का भाग] शब्द 
ही प्रचलित है । ग्रामीण बोलो में 'ऊख,' ऊखि, 'ऊंख,' 'उक्खड़' 'उखुड़' आदि कहते हैं । गन्ने 
के गोल काटे गए टुकड़ों को 'गड़ेरी' कहते हैं । सूरदास ने गाँड़े (४२२२) [सं० गंड--गाँठ 
अ्रथवा जोड़-गन्ने में गांठ सी होती हैं श्रौर वहीं से प्रायः टुकड़े करते है ] शब्द प्रयुक्त किया 
हैं । इसको 'पौरवा' भी कहते हैं । साथ ही इस पंक्ति से हाथी को गन्ना प्रिय होने की बात भी 
बताई गई हैे--'कहु षट्पद कैसे खयतु हैं, हाथिनि के संग गांडे' (४२२२) । 
१२२--तरकारियों में कच्चे केले की तरकारी बनाने के साथ ही फलों में भी पके केले 
खाये जाने की चर्चा है। कदली (विनय) केला (१८३१, तथा केरा (८२६,१०१४) [सं० 
कदली | शब्द मिलते हैं 'छोलि धरे खरबूजा केरा । सीतल वास करत अ्रति घेरा' (१०१४)। 
आइने अ्रकबरों में भी केले के पेड़ तथा फल का विस्तृत वर्णन है ।* भारत के अतिरिक्त भ्रन्य 
गर्म देशों, बर्मा, श्रफ्रीका, दक्षिणी अमेरिका, मलाया द्वीप तथा चीन आ्रादि में भी केला होता 
हैं । एक पेड़ में एक गहर' आती है जिसमें सत्तर-अ्रस्सी केले होते हैं। उसके बाद वह पेड़ 
गिरा दिया जाता है। प्राजकल चीनिया' तथा “बम्बइया', दो प्रधान किसमें होती हैं । पद्मावत 
में 'केरा की घोरी' (१८७।७) तथा “श्रोनइ रही केरन्ह की घडरी' (३४४५) में 'घोरा' 
'घौरी',, 'घउरी श्रादि शब्द 'गहर के लिए मिलते हैं । उपयुक्त पद्मांश में खरबुजा (१०१४) 
[फा० खर्पज़:, खरबूज़:] भी छील कर रखने का उल्लेख है । श्राईने श्रकबरी से पता चलता है 
कि श्रकबर के राज्य में खरबूज़ खूब बिकते थे । भारत में ये चैत से ज्येष्ठ तक होते थे । ये मीठे 
मुलायम तथा खुशबूदार होते थे। क्वांर के आरंभ में काश्मीर से आने लगते थे फिर काबुल से 
तथा पूस में बदखशाँ से मंगवाये जाते थे । इस प्रकार माध तक सिलसिला नहीं टूटता था* । 
बनियर तथा मनूची ने भी यही लिखा हैँ कि काबुल, बल्ख, बुखारा, समरक़न्द तथा ईरान से 
प्रनेक प्रकार के फल खरबूजे, तरबूज, सेब, नासपाती, अनार तथा अंगूर भ्रादि लेकर काफिले 
ग्राते थे। ये फल दिल्‍ली में मंहगे दामों पर बिकते थे। इनके बदले उन देशों को सोना-चांदी 
नहीं जाता था, किन्तु यहाँ के अन्य दूसरे सामान ही बाहर जाते थे। दिल्‍ली में फल का बाज़ार 
प्रलग ही था। श्रमीरों का प्रधान व्यय फल तथा मेवा पर हो होता था। खरबूज़े का बीज 





१--हषे० सां० भ्र०, ए० १८३ 

२--श्राईने भ्रकबरी, एृ० १४० 

३--प० सं० व्या०, ४। 'कीन्हेसि ऊखि सीठि रस भरी” 
४-पग्रा० द०, पृ० ४६, ११५ 

५--आईने श्र०, एृ० १४६ 

६--आाईने प्र०, ए० १३२ 
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ईरान से भारत में श्राया था किन्तु यहाँ की ज़मीन उसके लिए उतनी अ्रच्छी न होने के कारण 
फल को क़िस्म साधारण ही रही ।* |प्राज कल लखनऊ का ख़रब॒ज़ा प्रसिद्ध है जो छोटा किन्तु 
मीठा, मुलायम तथा रसीला होता है। 

१२३-- तरबूजा (८३०) [फा० तरबूज़:] तथा खुबानी [फा० खूबानी] भी विदेश 
से लाये गए फल थे । तरबज़ा भो दिल्ली में प्राय: साल भर अ्रधिकता से मिलता था । दिल्‍ली 
के तरबुज़ों को वनियर ने मुलायम और मीठा बताया है । विदेश से आने वाला तरबूज़ा अधिक 
मेंहगा मिलता था। एक तरबूज़े का मूल्य क़रीब डेढ़ क्राउन होता थारे। जायसी ने तरबूजे को 
'हिंदुआ्नाना' कहा हैं ।* श्राजजल फरु ख़ाबाद का तरबूज़ा प्रसिद्ध है। खबानी का रंग “अरुन' 
बताया गया हैँ। रंग के कारण ही श्रकबर के समय भे इस जर्द श्राल' भी कहते थे। श्राजकल 
कुमाय श्रादि पहाड़ी प्रदेश में यह श्रधिक होती हैं । 

नारियर (२१५६) [सं० नारिकेल] का उल्लेख मसालों तथा मेवा के व्यापारी से 
संबंधित पद में आ्राया हैँ किन्तु कहीं-कहीं उदाहरण भी दिया गया हँ--' ज्यों मरकत कर होत 
नारियर तैसे इहौं अभागी' (१६२५) । इसके अ्रतिरिक्त गरी (१०१४) तथा खोपरा (८२६ 
[सं ० खर्पर |] शब्द भी प्रयुक्त हुए हैं । नारियल के अन्दर के मुलायम गूदे को श्राज भी गरी 
कहते हैं। सूखे नारियल की गिनती मेवा में "भी होती हैं । महाभारत तथा सृश्रुत में नारिकेल 
का उल्लेख है। बाण ने भी विध्याटवी के फलों के वृज्ञों में नारिकेलों का उल्लेख किया है ।* 
आईने अकबरी मे इसका दूसरा नाम “जोजे-हिन्दी बताया गया है। उसके विभिन्‍न उपयोगों 
का विवरण भी है, जैसे कच्चे नारियल का पानी पीते थे, पकने पर गरी खाई जाती थी भ्रौ 
उसके छिलके से चम्मच, प्याले व तूंबे बनाए जाते थे तथा छाल से रस्सी बनती थी । एकाज्ष 
नारियल को दो श्राँखों वाले से बेहतर मानते थे ।* ग्राज भी नारियल इन सब कामों में श्राता 
है । यह समुद्र तट के निकट श्रधिक होता है। इसका तेल भी निकाला जाता हैं। सूरसागर से 
केवल नारियल की गरी के बारे में ही पता चलता हैं। 

१२४--श्रंगूर के लिए सूरसागर में दाख (८२६, ८३०) [सं० द्वाक्षा] शब्द प्रयुक्त 
हुआ है । इसका प्रर्थ मुनकका तथा किशमिश भी होता हैँ । इस श्रथ॑ में भी यहाँ यह शब्द लिया 
जा सकता हैं। पद ८३० में दाख' तथा 'किसमिस” दोनों का उल्लेख साथ दिया गया 
हैं । श्रतएवं यहाँ अंगूर का अर्थ ही अधिक उपयुक्त होगा, श्रंगूर को ही सुखाकर किशमिश व 
मुनवक़ा बनाते हैं । श्रकबर के समय में श्राषाढ़ से सावन-भादों तक श्रनेक प्रकार का अंगूर होता 
था । काश्मीर से भी अंगूर ग्राता था जो एक दाम में श्राठ सेर मिलता था ।४ विदेश से श्राने 
वाला अंगूर काला तथा सफ़ेद दो प्रकार का होता था। श्राजकल भी अ्रंगूर काश्मीर तथा काबुल 
ग्रादि स्थानों से मंगाया जाता है तथा बरसात में भ्रधिक मिलता है । 

श्रंग्र के समान ही मंहगे फलों में सेब (८५३०) का स्थान है। मुग़ल राज्य में कई 


१--बनियर, ए० २०३; मनी, भाग १ 

9. 9 #० 

र- $ 9 ०३ 

४--प० सं० व्या०, ५४६।३, 'श्रो हिंदुश्नाना बालबाँ खौरा' . 
५- हुषे० सां० भ्र०, ए० १८६ 

६--प्राईने श्न०, ए० १५१ 

७-- ) 9» “2० रै३३ 
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प्रकार का सेब विदेशों से श्राता था । श्राजकल कुमार प्रदेश, हिमाचल प्रदेश तथा काश्मीर का 
सेब प्रसिद्ध हैं । 

उपयंक्त फलों की सूची में भ्रनार जेसे प्रमुख फल का श्रभाव खटकता हैं, किन्तु ऐसा नहीं 
है कि सूरदाम जी अनार से अ्रनभिज्ञ हों । रूप-वर्णान संबंधी अनेक पदों में मोती के समान दाँतों 
की शोभा की तुलना दाड़िम! (५०७) [सं०] के दानों से की गई है--'दाड़िम दसन लरी' 
(४०७) | आजकल हमारे यहाँ दो प्रकार का अनार--कन्धारी' तथा बेदाना' बिकता है । 
ख.बोली हिन्दी में अंगूर तथा अनार शब्द ही प्रचलित हैं । 

१२५४--अ्रन्य प्रमुख फलों में श्रीफल (८२६) [सं०] तथा सफरी (८२६) [फा० 
सफरी 5 ग्रमरूद] हैं । श्रीफल भारत का प्राचीन फल हैं। श्रीफल (३४४६) भी प्राय: उपमान 
रूप में भ्राया है । इसको आजकल बेल कहते हैं । सफरी के स्थान पर ग्रब ग्रमरूद' अथवा 
“बिही' शब्द ही बोले जाते हैं । अलीगढ़ छ्त्र की कृषक बोली में सपड़ी' भी कहते हैं । आईने 
भ्रकबरी में तूरान श्रादि देशों से जाने वाले फलों में श्रमरूद तथा बिही का स्थान भी हैं ।* 
इलाहाबाद के अमरूद ग्राजकल ग्रपना विशेष स्थान रखते है । 

अन्य साधारण मौसमी फलों में ककरी (१८३१) [सं० कर्कटि] तथा खीरार (१८३१) 
के नाम लिये जा सकते हैं । ये आजकल क्रमश: गरमी तथा बरसात में होते हैं ॥ लखनऊ की 
ककड़ी मशहूर हैं । सूरदास जी ने इनको तरकारियों की सूची में रक्‍्खा है । ककड़ी को तरकारी 
तो श्रब भी बनती हैं तथा खीरे का रायता । श्रत: ये फल तथा तरकारी दोनों में ही रक्‍्खे जा 
सकते है । श्रागे तरकारी की सूची में भी इनका उल्लेख किया गया है । 

सिघारे (परि० १४३) 'खटमिठे सिघारे' का वर्णन किया गया है। इसका फल 
तिक!ना और काँटेदार होता है जो तालाब की बेल में बरसात समाप्त होने पर फलता हैं । 
ग्राजफल इसे कच्चा तथा तरकारी की तरह छौंककर नमकीन भी खाते है । ब्रतों मे सिघारे के 
आटे का हलुग्रा तथा पूरो खाने की प्रथा भा है। आाईने प्रकबरी में भी कच्चा व भूनकर खाये. 
जाने की चर्चा हे ।९ 

नवम स्कन्ध के -हनुमान-प्रशोक-वाटिका प्रसंग में फलों की व्रिशेषता इस प्रकार बताई 
गई है--अगनित तरुफल सुगंध म्दुल मिष्ट खाठे ।/* 

१२६--वर्तमान समय में पाये जाने वाले कुछ प्रमुख फलों की कमी को ओर ध्यान 





१--हषं० सां० श्र०, ए० ५४ द्वाक्षा' तथा दाड़िम' शब्दों का उल्लेख है। 
प० सं० ष्या०, ३४४ दारिवं दाख देखि सन राता । 
श्रोहषं, नेषध, १८२ “फलानि धूमस्य धवानधोमुखान्‌ स दाडिसेदोहदधपिनि 
द्र्मे 

२--भ्राईने श्र०, ए्‌ृ० १३४, बिही १०-३० तक १ रु० की तथा श्रमरूद १०-१०० 
तक १ रु० से ६ रुपयों तक में मिलते थे। इस सूचो में श्रमरूद तथा बिही 
दोनों श्रलग श्रलग नाम हैं, किन्तु आजकल ये शब्द प्राय: एक ही भ्र्थ में बोले 
जाते हैं श्रोर श्रमरूद शब्द श्रधिक प्रचलित है । 

३--प० सं० ष्या०, ५४६।३ 'बालवाँ श्वोरा! ग्रथता 'बालम ज्ोरा” जो खीरे की एक 
कोमल जाति है । 

४--पश्राईने श्र०, ए० १५२ 

५--मानस, प्ररण्य ०, ३४ 'कंद मूल फल सुरस प्रति दोन्हें राम कहें प्राति 
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जाता है, जैसे संतरा, नासपाती, लीची, जामुन, अभ्रनन्नास, फालसा, शरीफ़ा, बेर, खजूर तथा 
श्रंजीर । पद्मावत में सूरसागर के नामों के अतिरिक्त ऊपर दिए हुए प्रायः सभी नाम मिल जाते 
हैं जैसे श्रेजीरा', सदाफर,' (शरीफ़ा), तुरंज' (चक्रोतरा), नारंग, 'तूत' (शहतूृत), 'बैरि' 
(बेर), व “निउंजी' (लीचा), 'छोहारा श्रादि | इन फलों के वृक्षों का वर्णन सिंहल द्वीप को 
बाटिकाग्रों के वर्णन में है ।* पद्मावती तथा सखियों का वाटिका में क्रोड़ा करने के प्रसंग में भी 
भ्रनेक फलों के वक्तों की सूची हैं। इनमें ऊपर बताए गये फलों के अतिरिक्त जांबु' तथा 
“महुव नाम भी मिलते है ।९ 'नागमती-पद्मावती विवाद खण्ड (४३३-४३६) में अनेक फूल व 
फलों की चर्चा है तथा बादशाह-मौजर खंड में भी मांस भर कर बनाये गए कुछ फलों का 
वर्णान है । इस प्रकार सूरसागर में छूटे हुए प्रायः सभी प्रधान फल पद्मावत में मिल जाने से यह 
स्पष्ट हैं कि उस समय आराज के प्रायः सभी फल होते थे । 
भ्राईने अकबरी की फलों को सूची भी इसी बात का अनुमोदन करती है । विदेशी तथा 
हिंदुस्तानी फलों की भ्रलग-अलग सूची है तथा मूल्यों पर भी प्रकाश डाला गया है | इनमें देशी 
फलों में अभ्रनन्नास, कमला (मीठो नारंगी), बेर, भ्रमृतफल (नासपाती), श्रंजीर, तृत, सदाफल, 
खिरनी, महुझा तथा खजूर और विदेशी फलों में आलूबुखारा, अ्ंजीर, छुहारा, शफ़्ताल्‌ 
(झड़ ), आलूचा श्रादि फल सूरसागर में वशणित फलों के अतिरिक्त मिलते हैं ।* 
हर्षचरित में उल्लिखित फलों से भारत के प्राचीन फलों का अनुमान होता है। इनमें 

द्रात्चा, दाड़िम, खज्र, आड़ * नारिकेल, केला,' जामुत तथा सदाफल (शरीका/* ग्रादि नाम 
प्रमुख है । मुगल राज्यकाल में तरबूजा, खरबूजा, सेब, श्रमरूद, तथा नासपाती आ्रादि जैसे वर्त- 
पान काल के प्रमुख फलों का यहाँ प्रचार हुआ । बाबर कुछ श्रेष्ठ खरबूजे के बीज काबुल 
से लाया था जो उसने अपने श्ागरे के बाग में लगाये थे | जोधपुर के भ्रनार उस समय 
प्रसिद्ध थे ।८ 
१--प० स ० व्या, ३४ 
२-प० स ० ध्या०, १८७ 
३--प० स ० ध्या०, ५४६ 
४--आ्राईने अ०, ए० १३४, १३५-१२७ 

हिन्दुस्तानी मीठे फल--(१३५) आम--१००--४० दास--वर्षा 

ऊख --२--१ दाम--जाड़ा 

केला--२--१ दाम--वर्षा 

श्रभमार--प्रतिमन --६८०-१०० दाम--वर्षा 

सदाफल--- १--१ दाभ--सदा 

ख रबुजा--प्रतिमन --४० दाम-प्रोष्म 

तरबूज[--१-२--१० दाम--वर्षा का अंत 

नारियल--१४ दाम--शरद 
५--हुषे ० सां० श्र०, पृ० ५५ 
६--हषें ० सां० श्र०, पृ० ७१ 
७--हर्ष० सां० श्र०, ए० १८६ 
८--श्रशरफ़, भाग १, ए० २०० 
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खट्टे फल 

१२७--ज्रुछ खट्टे फलों के नाम भी उल्लेखनीय हैं । प्रायः तरकारियाँ बनाने की विधि 
में ही इनका उपयोग बताया गया हैं। भ्ररई या घुइया में इमली (१८३१) [सं० अ्रम्लफलं] 
की खटाई डाली गई थी--अ्ररुईह इमली दई खटाई' | केले की तरकारी में करवँदा, 
करोंदनि (१८३१) 'दे करवँदा हरदि रँग भीने' (८६६) से खट्टापन लाया गया था। 'राइ 
करोंदा' (परि० १५३) का वर्खन भी है। बियारो के भोजन में भी आम, नीवू, करौंदे आ्रादि 
के ग्राचार की ओर ध्यान झ्राकषित किया गया है--“निनुग्रा सूरन आम अ्रथानों करौंदनि की 
रुचि स्यारी' (८४६) । इनमें सबसे भ्रधिक महत्त्व निबुआ, निबुआनि' (८५६, परि० १४३, 
१८३१) का है--'प्रदरख अरु निबुश्रनि ठैठे रुचि! (१८३१)। उस समय सागों में आँवले 
(१०१४) [सं० श्रामलक ] भी डालने की प्रथा थी--'अदरख औऔर आँवले मेले! (१०१४) । 

श्रकबर के समय में इन सभी फलों का खूब प्रचार था। इनके अलावा कमरख का 
नाम श्राईनेग्रकबरी मे और मिलता हैं। नीबू कागज़ी तथा एक प्रकार का वर्ष भर फ लने वाला 
भी बताया गया है।* पद्मावत में भी इन सभी के साथ कमरख का नाम भी मिलता है। 
'जंभीरा, गलगल' तथा तुरंग” 'बिजौर' श्रादि नीबू की क़िस्मों का उल्लेख भो है तथा करौंदे 
की उपर्युक्त किस्म 'राय-करोंदा की चर्चा भी हैं ।* इमली के लिए जायसी ने “इंबिली' 
या अबिली' शब्द प्रयुक्त किए हैं ।* 

आजकल भी ये सभी खट्टे फल पाए जाते हैं । इनमे नीबू के श्रनेक उपयोग प्रचलित 
हैं । तरकारी, शरबत आदि में काम में झ्ाने के साथ ही इसका अश्रचार भी लोगों को अत्यधिक 
प्रिय है। यह कागजी, कठा तथा बिजौरी, तीन प्रकार का होता है; जैसा कि श्राईने-प्रकबरी में बताया 
गया है कि श्राज भी नीब्‌ की एक क्विस्म ऐसी होती है जिसके पेड़ पर साल भर फल लगते रहते 
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१--हुष ० सां० भ्र०, प्र० १८६, विन्ध्यवन के वृक्षों में ज॑भोरी नोबू “जंबीर' के पेड़ 
का उल्लेख भी है । 

२--इंडिया एज नोन दटु पाणिनि, ए० ११७, मेरेय में त्रिफला डालते थे लिसमें 
श्रामलक स्वभावत: होता ही है । 

३--श्राईने श्र०, ए० १५२--हिन्दुस्तानी खट्ट फल--नीबू -प्रोष्म ४--१ दाम 
शअरांवला--प्रीष्म--प्रतिसिर--२ दाम । 
खट्टे मीठे फल--इमली - प्रीष्म--प्रति सेर--२ दाम 
कम रख--शरद--४--१ दाम | करोंदा--अर्षा--प्रतिसेर-१ दाम 

४--प० स ० ब्या०, ३४ २,३,६ नवरंग नोबू सुरंग जंभीरा। श्रो बादाम 
बट अंजोरा । 
गलगल तुरंज सदाकर फरे, नारंग श्रति राते रस्त भरे,।! 
'फरे तुत कमरख श्रो निउंजो, राय करोंदा बेरि चिरउंजी |! 
१८७। 'दोई बिजोर! 

५--प० स'० व्या०, २८ आस पास धनि इँबली । 
१८७ कोइ अबिलि कोइ महुव खजूरी ।' 
'कोइ अँवरा कोइ बेर करोंदा' 


8६४ फल, मेत्रा, तरकारी 


हैं । श्रॉवले' तथा करीौंदे का अचार व म्रुब्ता ही श्रधिक बनता है। करोंदा लाल तथा हरे, 
दो रंगों का होता हैं तथा इसका कटीला भाड़-सा होता हैं पकी इमली का उपयोग प्राय: खटाई 
के रूप में ही किया जाता है । इमली का वृकत्त खब घना और बड़ा होता है। 

मेवा 

१ २८--सूरकालोन प्रवलित मेवाश्रों का ज्ञान भी उपयुक्त पदों (८२६, ८३०) से हो 
जाता है । फलों की सूचक्र शब्दावली के साथ ही मेवाओ्रों के नाम भी दिये गये है। मेबा 
(८३०) [फ़ा० मेवः ] शब्द ही सूरसागर में प्रयुक्त हुआ हँ-- अरु मेवा बहु भाँति-भाँति है षघट्रस 
के मिप्ठान्न ।* विदेशी उद्गम होने के कारण स्पष्ट ही हैं कि सूखे फल खाने की प्रया 
विदेशी सम्पर्क का प्रभाव थी । सूरसागर मे प्रायः सभो प्रधान मेवाओ्रों के नाम मिलते है -- 

किसमिस (८३०) [फ्रा० किशमिश] 

बदाम, पिडब॒दाम (5५१२०, १०१४) [फ्ा? बादाम] 

पिसता (८३०) [फ़ा० पिस्त:] 

चिरोंजी (८२६) 

चिरारी (१०१४) 

गरी (१०१५४, ८३०) 

खारिक (८६६, ८३०) 

छुहारे* (८३०) 

पकवानों में भी मेत्रा ओर कपूर डालते थे--गोभा गूँथे गाल गसू री, मेवा मिलौ कपूरनि 
पूरी 7 कुछ प्रमुख मेवाग्नों को कमी को ओर अवश्य ध्यान जाता है जैसे---प्रखरोट, [सं० 
प्रच्षोट:|, चिलगाजा [फा० चिलग्रोज़.],मखाना(मभुना हुआ कमलगढट्टा)वथा काजू [फ़ा० कजी ८ 
बक्रता, टेढ़ापन | । ग्राईनेश्रकबरी को हिन्दुस्तानी सूखे फलों की सूचो में ना'रयल, पिडखजूर, 
प्रखरोट, चिरौंजी तथा मखाना भादि नामों के उल्लेख से भारत में पैदा होने वाली इन मेवाश्रों 
का पता चलता है। ईरान आदि देशों के फलों की सूची में छुहारा, किशमिश, श्राबजोश 
(मुनकका), अंजीर, बादाम, पिस्ता श्रौर चिलगोज़ा आदि प्रधान मेवाएं दो गई हैं ।* वास्तव में 
फलों के साथ बाहर से ये भी मंगवाई जाती थीं । 

१२६--पद्मावत मे फलों के वृक्षों में 'खजूरि,, बादाम, 'श्रंजीरा,, 'किसमिस' 'चिर- 
उजी', छोहारा, 'चिरोंजी* का उल्लेख हूँ ।१ बादशाह के लिये बनाए गए विविध प्रकार के 
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१--क० जी०, प्र० १२, अर० १८, फागुन सुदी एकादशी के दिन स्त्रियाँ श्ाँवले के 
वृक्ष को देवता रूप में पूजती हैं तथा बेर, सिगाड़ी व जल चढ़ातो हैं। कातिक 
शुक्ला नवमी के दिन भी इसकी ब्रह्म रूप में पूजा होती है । 

२--मानस, बाल० २३३, बिबिध भाँति मेवा पकवाना? 

३--पश्राईने श्र०, ए० १५२, छुहारे के लिए पिडखजूर प्रयुक्त हुश्ना है । 

४--आ्राईने श्र०, प्र० १३६, १३४। विदेश से आ्राने वाली प्रमुख मेवाञ्रों के मुल्य 
इस प्रकार थ--बादाम--प्रतिसेर-- ११ दाम । पिस्ता--प्रतिसेर--& दाम । 
चिलगोज़्ा-- प्रति सेर--८ दाम । छुहारा--प्रतिसिर--१० दाम । किस- 
मिस-प्रति सेर--& दाम । 

५--प० सं० ष्या, २८०। औश्रौ घन तार खजूरि' 

६. ,) 9  र४), १५७। 


खाद्य तथा पेय पदाथ ६५ 


व्यंजनों में भी कई तरह की मेवा डालने का वर्णान मिलता है,' किन्तु सूरसागर के समान ही 
अखरोट चिलगोज़ा ग्रादि कुछ वर्तमान मेवाझ्नों का अश्रभाव पद्मावत में भी है । वर्तमान समय की 
सबसे ग्रधिक प्रिय मेवा काजू का उल्लेख तो श्राईने भ्रकबरी में भी नहीं है । इससे यही श्रनु मान 
होता है कि काजू का प्रचार बाद में हुग्ना है । 
भ्राजकल जाडे में मेवा खाई जाती है, किन्तु मंहगी होने के कारण धनी वर्ग के खाद्य पदार्थों 

में ही इनको स्थान मिल पाता है | पहले के समान भञ्राज भी बहुत-सी मेवाएँ काबुल श्रादि 
स्थानों से आतो हैं । भारत में अखरोट के पेड़ पहाड़ी जगहों, जैसे कुमाय्‌',, गढ़वाल, हिमाचल 
प्रदेश में अधिकता से होते है तथा काज्‌ दक्षिण भारत में होता है। काश्मीर भी फल तथा 
मेवाश्रों के लिए अपना विशिष्ट स्थान रखता है । 

तरकारी 

१३०--सू रसागर में तरकारी के पर्यायवाची कई शब्द मिलते हैं । इन शब्दों के ग्रर्थों 
में थोड़ा-सा भेद अवश्य किया जाता हैँ। तरकारी (१५१०) [क्रा० तर + कारी ] उस पौधे 
को कह सकते है जिसके जड़, डठल, पत्तियाँ, फूल अथवा फल पका कर खाये जाते हैं । 
गोवद्धन-लोला प्रसंग में यशोदा नवेद्य के लिये विविध प्रकार के व्यंजनों के साथ तरकारियाँ भी 
बनाती हैं-- महरि करति ऊपर तरक़ारी । जोरति सब बिधि न्यारी-न्‍्यारी' (१५१०) प्रायः 
पकी हुई तरकारी को सालन (१०१४, १८२३१) [सं० सलवणां--पकी मसालेदार तरकारी| अ्रथवा 
भाजी (१०१४, १८३१) [हि० भाजना, भूनना ] कहते हैं । कृष्ण -ज्यांनार के सिलसिले में इन 
दो शब्दों का श्रधिक प्रयोग हुआ है--सालन सकल कपूर सुवासत । स्वाद लेत सुन्दर हरि 
ग्रासत' (१०१४) या 'थार कटोरा जरित रतन के । भरि सब सालन विविध जतन के (१८३१) 
प्रथवा बेसन सालन अ्धिको नागर' (१८३१) । इसी प्रकार भाजी शब्द का भी कई बार 
उल्लेख हुआ है---'मीठे तेल चना की भाजी' (१०१४) अथवा 'भाजी भली भाँति दस कीन्‍्हीं' 
(१८३१) द्वारा दस तरकारियों के बनाने का वर्खन हैं । ग्राजकल दावतों आदि में कभी-कभी 
इतनी तरकारियां बनती हैं, यों प्रायः: दो तोत तरकारियां बनाने का रिवाज है । तेल आादि में 
भुनी तरकारी के लिए भाजी से ही मिलता-जुलता शब्द 'भुजिया बोला जाता हैं । 

पत्ते वाली तरकारी प्रायः साग (१८२१) [सं० शाक| कहलाती है । सूरसागर में भी 
इसो अर्थ मे यह शब्द प्रयुक्त हुआ है--साग चना मरुसा चौराई (१८३१) । प्रथम स्कन्‍्ध के 
विदुर-प्रसंग में साग-पत्र श्रथवा साग (१३, २४४) [स० शाक+ पत्र] तरकारी के साधारण 
प्र्थ में भी लिए जा सकते है--'कौरव-काज चले रिषि सायन, साक-पत्र सु भ्रधाए' (१३) 
'घटरस व्यंजन छांडि रसोई साग बिदुर घर खाए (२४४)। यहाँ पर 'साग' अथवा साक-पत्र' 
साधारण प्रथवा निरामिष भोजन की ओर भी संकेत करता है। आझ्राजजल का 'साग-पात' भी 
इसी भाव को व्यक्त करता है। साग के ये दो प्र्थ प्राचीन समय में भी थे। अष्टाध्यायी में 
'भाष्ष्य' पदार्थों की सूची में 'सूप' (पकी हुई दालों, जेसे मुदृग तथा माप का रस), पलल' 


(मांस) तथा शाक (तरकारी) बताये गये हैं ।* अन्य स्थल पर मुख्य भोजन के साथ खायें जाने 





१-प० स'० ध्या०, ५५०।१ तहरी पाकि लोनि और गरी | परी चिरोंजी भ्रौ 
खुरहुरी । 
५४६।४ 'नाश्यिर दाख खजूर छोहारे' 

२--इं डिया एज नोन टु पारिनि, पृ० १०० 


९६ ल, मेवा, तरकारी 


वाले श्रन्य पदार्थों में शाक (पत्तेदार तरकारी) “भाजी” (पकी हुई तरकारी) तथा 'सूप' का 
उल्लेख हुआ है । * 

जायसी ने 'तरकारी' तथा 'साग' का प्रयोग किया हैँ तथा तुलसी की शब्दावली में 
भी 'सागु' शब्द मिलता है ।रै यहाँ भी साग संभवत: पत्तेदार तरकारी के भ्रर्थ में ही प्रयुक्त हुआा 
है । वर्तमान समय में प्रायः तरकारी तथा साग शब्द अधिक प्रचलित हैं । तरकारी कच्ची तथा 
पकी दोनों प्रकार की तरकारियों को कहा जाता है तथा साग प्रायः पत्तेदार को । एक श्रन्य शब्द 
सब्जी [फ़ा० हरी तरकारी | भी सुनने में श्राता है । 

तरक्ारियों के नाम 

१३१--भोजन तथा ज्यौंनार से संबंधित पदों (१०१४, १८३१) में ही विशेष रूप से 
तरकारियों के बहुत से नाम एक साथ दिये गए है । कहीं-कहीं इनके पकाने की विधि तथा 
प्रन्य विशेषतायें बताने का भी प्रयत्न किया गया है । यह नाम इस प्रकार हैं-- 

(१) बनकोरा (१०१४) । यह नाम स्पष्ट नहीं है। झ्राईने अ्रकबरी की तरकारियों 
की सूची में वरणणित यह 'ककोरा” या “बनकरेला' नामक तरकारी हो सकती है ॥* ककोरा 
शब्द भी मिलता हैं । यह संभवत: कटीला परवल या 'खेकसा' नामक तरकारी है । 'कांसी ज्षेत्र 
(१८३१) | में 'ककोरा' आज भी इसी भ्रथ में बोला जाता हैं । 

(२) पिंडीक (१०१४) | इस तरकारी का आजकल नाम सुनने में नहीं श्राता है । 

(३) चिचिडी, चि्चींडाा (१०१४, १८३१)। इसकी बेल होती है तथा फल धारीदार, 
लम्बा एवं पतला होता हैँ । गांव में कभी-कभी लोग इसकी कलियों को दीपक दिखाते हैं जिससे 
वह जल्दी से बढ़ जाये । आईने अ्कबरी में चचेंडा नाम दिया हैँ तथा वह एक सेर दो दाम का 
डिकता था। आजकल भी इसे “'चचेंडा अ्रथवा “चचेड़ा' कहते हैं । यह वर्षा ऋतु में होता है । 

(४) सीप (१०१४) । झ्राजकल की प्रचलित तरकारियों में इसका स्थान नहीं है । 

(५) पिंडारू (१०१४) । श्राईने-अकबरी में पिडालू नाम मिलता है । उसमें लिखा है कि 
इसकी बेल ऊपर चढ़ा दी जाती है, पत्ते पान के आकार के होते हैं तथा जड़ खोद कर पकाई 
जाती है । 

(६) कोमल भिंडी (१३१४) । यह श्राजकल की प्रिय तरकारियों में है। यह प्रायः 
ग्राष्म और वर्षा ऋतु में होती हैं । भिडी मुलायम ही अ्रच्छी होती है, जेसा कि सूरसागर में भी 
स्पष्ट कर दिया गया है। भिडी सर्वप्रथम भारतवर्ष में ही जंगली भ्रवस्था में उगती हुई पाई 
गई थी। भिंडी को 'रामतरोई' भो कहा जाता है--'खीरा रामतरोई तामैं। अरुचिनि रुचि 
प्रंकुर जिय जामें ।' कुछ स्थानों में रामतरोई शब्द लोकी के श्रर्थ में बोला जाता है। 

(७) सूरन (८४६,१८३४) [सं० सूरण:] तल लिया गया था--सूरन करि तरि ।' 
इसका दूसरा नाम 'ज़मीक़ंद' है । जैसा कि नाम से ही स्पष्ट है, यह ज़मीन के श्रंदर होता है 


१--इंडिया एज नोन टु पारितनि, पएृ० ११० 
२--प० स० ध्या०, ५४८।१ जाति भाँति सीमो तरकारी' 
५४८।७ छोंकि साग पुनि सोंधि उतारा ।! 
३--मामस, बाल० ७४। 'संबत सहस मूलफल खाये। साशु खाइ सत बरस गंवाए ।! 
४--श्राईने भ्र०, ए० १२७, फल वाली सभी तरकारियाँ पकाकर खाये जाने वाले 
फलों के नाम से दी गई हैं । 
५--कृ० जी०, प्र० १२, प्रध्याय १३ 
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तथा इसका आअ्ाकार बंडे से मिलता-जुलता हैं । यह चरपरा सा होता है इसलिए इमली भश्रादि 
डालकर पकाते है। कहीं-कहीं दिवाली के दिन ज़मींक़ंद खाने की प्रथा है। हर्षचरित में उल्लि- 
खित तरकारियों में सूरणकंद' की चर्चा है।' आईनेग्रकबरी में अचारों की सूची में “ज़िमींक़ंद' 
दिया गया है । 

(८) तोरई (सरस) (१८३१) की बेल होती हैं। यह भी प्रायः गर्मी व बरसात में 
ग्रधिक होती है । इसकी तरकारी हल्की मानी जाती हैं और लौकी के समान ही बीमारी के बाद 
पथ्य में दी जाती है। आईनेश्रकबरी में एक सेर तुरई का मूल्य डेढ़ दाम बताया गया है* 
तथा इसके भ्रचार डालने का भी उल्लेख हैं। जायसी ने तुरई तथा चर्चेंडा को ज़ीरा देकर 
छोंकने का उल्लेख किया हैं ।* ग्राज भी तुरई, चचेंडा तथा लौकी को ज्ञोरा डालकर छोंकने की 
प्रथा चल रही है । 

(६) सेम (१८३१) [सं० शिबा, शिम्बिका] की लता होती है तथा सफ़ेद व हरी दो 
प्रकार की फलियाँ होती हैं । जाड़े की तरकारियों में सेम का विशिष्ट स्थान हैं। श्राईनेश्रकबरी 
में 'सेंब' प्रतिसिर डेढ़ दाम की बताई गई है तथा इसके वर्षा 'में होने का उल्लेख भी है। पदुमा 
व॒त में भी सेंब' शब्द ही मिलता हैं ।१ 

(१०) सींगरी (१८३१) मूली की फली को कहते हैं। सेम तथा सींगरी पकाने का 
वर्णन इस प्रकार है--सेम सींगरी छौंकि कोरई ।' 'भोरई” संभवत: 'कोल' (तरकारी के गाढ़े 
रसाया शोरबा) के अर्थ मे आया है। आजकल सेम तथा सींगरी प्रायः सूखी ही बनाई 
जाती हैं । 

(११) भंटा (१८३१) [सं० वंगः] का भरता [देश०] खटाई डालकर बनाया गया 
था--'भरता भेंटा खठाई दीन्ही' | ग्राग में भून कर बैंगन का भरता झाज भी बनाया जाता है 
तथा खटाई भी डालने क्रा रिवाज चल रहा है, इस प्रकार आलू का भी भरता या 'चोखा' 
बनाते हूँ । 'भंटा' के लिए ग्रधिक प्रचलित शब्द बेगन है । जिससे इसी रंग का नाम “बैगनी' 
या बैजनी' पड़ा है। ग्रामीण बोली में 'भाँटा' भी कहा जाता है । यह प्रायः साल भर ही होता 
है। आईनेश्रकबरी में भी बैगन' प्रतिसेर डेढ दाम दिया गया हैं ।* वह प्राचीन काल की तर« 
कारियों में से है, क्योंकि हर्षचरित में “वंगक' को चर्चा है ।* इसकी उत्पत्ति भारत में ही हुई 
थी । पद्मावत में भी बेगन बनाने का ढंग सूरसागर से मिलता हुआ है ।५ । 

(१२) परवर (१८३१) भी लता पर ही होता है तथा गरमी व बरसात में फलता 
है । आाईनेश्रकबरी को सूची में सबसे भ्रधिक महंगी तरकारी 'परवल' ही हँ--एक सेर बारह 
दाम का । भ्राजकल भी मँहगी तरकारियों में ही इसकी गिनती है । बीमारी के बाद परवल भी 
दिया जाता हैं । 


१--हषे ० सां० श्र०, प्ृ० १८३ 

२--आईने भ्रकबरी, एृ० १३६, १२६ 

३-प० सं० व्या०, ५४८।४ तोरई चिचिडा डिडसी तरे। 
जीर धुगारि कले सब धरे ॥? 

४--प० सं० ८्या, ५४८।७ 'रीघे ठाढ़ सब के फारा ।! 

५--आईने श्रकबरी, ए० १३६ 

६--हुषं० सां० श्र०, पृ० १८३ 

७--प० सं० धव््या०, ५४८)३ 'चुबक लाइ के रींथे भाँठा ।! 

१३ 


श्द फल, मेवा, तरकारी 


(१३) फाँगफरी (१८३१) लोनिका फांगी (१०१४) 'रुचिर लजालु लोनिका फांगी 
(१०१४) । श्राज की श्रधिक प्रचलित तरकारियों में इसका स्थान नहीं है । 

(१४) टेंटी' (१८३१) करील के भाड़ पर लगने वाले गोल छोटे फल को 'टेंटी' कहते 
हैं । ब्रज प्रदेश में पकी टेंटी पेच का श्रचार झ्राज भी पड़ता है। ग्रन्यत्र इसके खाने का रिवाज 
नहीं है । यह वहाँ की स्थानीय तरकारी ज्ञात होती है। करीलफल (१६८) 'जिहि मधुक्र 
अंबुज रस चाख्यों क्यों करील फल भाव (१६८) शब्द भी टेटी का सूचक है । 

(१५) ढेंड़स (१८३१) का वर्णान इस प्रकार मिलता है--'पोइ परवर फाँग फरी 
चुनि ॥ टेटी ढेंढ़स छोलि कियौ पुनि । वर्तमान समय में प्रचलित “'टिडे' को ब्रज आज भी ढेंड्स 
कहते हैं । 

(१६) कुनरू (१८३१) [सं० कुन्दुरु) परवल के झ्राकार की एक तरकारी है। पकने 
पर इसका फल लाल हो जाता हैं । इसकी बेल के पत्ते तुरई के पत्तों से मिलते हैं। बरसात में 
इस पर फल श्राते हैं । इसको सस्क्ृत में 'बिम्ब' या “बिम्बक' भी कहते हैं । साहित्य में लाल 
बिम्ब-फल होठों का प्रसिद्ध उपमान, है | हेमचंद्र ने बिम्बकल के लिए कुंदीर' शब्द भी प्रयुक्त 
किया हैं ।* श्राईनेग्रकबरी में 'कंदूरी' शब्द दिया गया है तथा मूल्य प्रति सेर डेढ़ दाम बताय 
गया है ।* पदमावत में भी साबित परवल व कुंदरु भूनने का वर्रान मिलता हैं।* झ्राजकला 
कुंदर की तरकारी कम ही घरों में बनाई जाती है | 

(१७) कचरी (१८३१)। 'कचरी चारु चिंचींडा सौर' या 'ककरी कचरी श्ररु कचना- 
र॒यो' । इसकी बेल ककड़ी को तरह की होती हैँ अत्र कचरी की तरकारी भी लुप्त-सी हो गई हैं । 

(१८) करेला (१८३१) की भी बेल होती है। इसका फल कड़वाहट लिये हुए होता हैं, 
प्रत: खटाई भ्रादि डाल कर इसे भूनते हैं श्ौर बड़ी उम्र के लोग ही प्रायः रुचिपूर्वक खाते हैं यह 
ग्रीष्म तथा वर्षा में अधिक होता हैं। झ्राईनेश्रकबरी में करेले का भाव प्रतिसेर डेढ़ दाम दिया 
गया हैं ।* सूरसागर के वर्रान 'भले बनाइ करेला कीने । लौन लगाइ तुरत तरि लीने' से पद्मा- 
वत का वर्रान 'करुई काढ़ि करेला काटे | आदो मेलि तरे किए खाटे' श्रधिक स्पष्ट व विस्तार 
से दिया गया है । उसमें मांस भरे हुए भाँटे का उल्लेख भी है।* 

(१९) फरी अगस्त (१८३१) । 'फरी अगस्त करी श्रम्त सम' से इस फली के मीठे 
होने का अनुमान होता है । यह तरकारी भी श्रब प्रचलित तरकारियों में नहीं ञ्राती है । 

(२०) अरुई (१८३१) खटाई डाल कर बनाई गई थी--श्ररुईह इमलो दई खटाई। 
जेंबत घटरस जात लजाई | यह भी ज़मीन के श्रन्दर होती है। इसकी जड़ व पत्ते, दोनों की 

तरकारी बनती है । पत्ते से 'पतौरा' नामक व्यंजन बनता हैं । पद्मावत में 'श्ररिहन' श्रथवा बेसन 


१--क० जी०, प्र० १२, श्रध्या० १३, ब्नज प्रदेश में टी संबंधी श्रनेक लोको क्तियाँ 
प्रसिद्ध है, जसे काबुल में मेवा दई, ब्नज में 2टी खाई ।” 

२--क० जी०, प्र० १२, श्र० १३ ( दे० ना० सा० २।३६-हेमचंद्र ) 

३--श्राईने श्र०, ए० १३६ 

४--प० स' व्या०, ५४८।५ 'परवर कुदरू भूजे ठाढ़े। बहुते घिमें चुरतुर के 
काढ़े ।” 

५--आईने श्र०, ए० १३७ 

६--प० स'० ध्या०, ५४८६, ५४६।२ “औरु जो मांसु श्रनप सो बांटा ।” 
भे फर फूल श्राँव श्री भाँठा ।! 
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डाल करघुहया बनाने का वर्रान है।* घुइया भ्राज भी इस प्रकार बनाई जाती है। भ्राज 
“'अ्ररई शब्द से 'घुद्या' शब्द भ्रधिक प्रचलित है । 

(२१) पेठा (१८३१) कई प्रकार का बनाया गया था--पेंठा बहुत प्रकारनि कीन्हे । 
तिन सों सबे स्वाद हरि लीन्हें ।” यह भी बेल पर फलता है तथा कुम्हड़े के श्राकार का सफेद रंग 
का होता है । यह जाड़े में होता है । भ्रन्य कई तरकारियों से पेठे का भाव अकबर के समय में 
श्रधिक था ।* भ्राजकल पेठे को मिठाई बनाई जाती है और उर्द की बरी में भी इसके टुकड़े डाले 
जाते हैं । पेठे के पगे हुए टुकड़ों को ही संभवतः सूरसागर में 'पेठापाक' बताया गया है 
(१०१४) | पद १८३१ में श्रनेक प्रकार का पेठा बनाने से भी यही तात्पर्य हो सकता है । 

(२२) खीरा (१८३१) । यह फल बरसात के दिनों में लता पर होता है। सू रसागर में 
इसकी गिनती तरकारियों में है । भ्रतएत्र इस सूची में भी उल्लेख कर देना भ्रनुचित न होगा । 
भ्राजफल यह प्रायः फल की तरह कच्चा ही खाया जाता है तथा इसका रायता भी बनाते हैं। 
हर्षचरित में खीरे को त्रपुष' कहा गया है ।* श्राईने शभ्रकबरी में खोरें व ककड़ी का श्रचार 
बताया गया है ।? जायसी ने 'बालबां खीरा' मांस भर कर तैयार किया हुप्ना बताया है ॥* 

(२३) रतालू (१८३१) 'सुंदर रूप रतालू रातौ । तरि करि लोीन्‍्हों श्रबहों तातौ ।' 
इस चित्रण से रताल के रंग तथा तल कर बनाने पर प्रकाश पड़ता है। यह भी पता चलता है। 
कि रताल्‌ गर्म व तुरंत का बना श्रधिक स्वादिष्ट होता हैं इसका पौधा श्रालू व शकरकंद के समान 
होता है। यह जमीन के श्रन्दर से निकलता हैं । 

(२४) ककरो (१८३१) की भी खीरे की तरह की बेल होती है । यह गरमी में खरबूजे 
के साथ ही बिकती हैं। प्रायः गंगा या श्रन्य नदियों के रेतोले तट पर खरबूज़ा, तरबूजु व 
ककड़ी लगाई जाती हैं। श्राजकल पतली ककड़ी फल की तरह खाई जाती हैँं। मोटी व बड़ी 
ककड़ी की तरकारी भी बनाते हैं । सूरसागर में तरकारियों के साथ ही ककड़ी का उल्लेख है । 

हर्षचरित में भ्रटवी कुटुम्बियों के घरों में राजमाष, त्रपुष, ककड़ी, लौकी तथा कुम्हड़े की बेल 
चढ़ी होने का वर्णन है।* गांवों के घरों में तरकारियों की लताएँ इस प्रकार चढ़ी हुई श्राज भी 
दिखाई पड़ती हैं । सब ककरी करुई (३६१४) से कभी कभी कड़वी ककड़ी निकलने को श्रोर 
संकेत है । 

(२५) केला (१८३१) । 'कितिक भांति केला करि लीने । दे करँँवदा हरदि-रंग भीने' 
वर्णान किया गया है । फलों के सिलसिले में केले का जिक्र किया जा चुका है । इसकी तरकारी 
भ्राज भी कुछ इसी प्रकार से बनाते हैं । 

१३२--सर्फुट प्रसंगों में कुछ श्रन्य तरकारियों के नामों का उल्लेख हुआ है-- 

(२६) मूली । भ्रमरगीत प्रसंग में गोपियां व्यग्य करती हैं-- मूली क॑ पातनि के क्वेना 
को मुक्ताहल देह ।' मूली ज़मीन के अन्दर से निकाली जाती है । यह कच्ची व पकी हुई, दोनों 
तरह से खाई जाती हैं । मूली के पत्तों का साग भी बनाते हैं। श्राईने श्रकबरी की श्रचारों तथा 


१--प० स॒ ० व्या०-५४८।३ 'अरूई कहं भल अरिहन बाँठा' 
२--आआईने श्र०, ए० १३७ पेठा प्रति सेर ८ दाम था। 
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६--हुषे ० सां० प्र०, पृ० १८४ 


१०० फल, मेबा, तरकारी 


शाक भाजी की सूचियों में मूली का नाम भी है ।* 

(२७)कुम्हौड़े, कदुवा, कुषमांड (३६०४,१४१०,४५२०) [सं० कुषमांड] गोबर्धन 
पूजा के निमित्त बनाई गई मिठाइयों में कुम्हड़े की मिठाई भी थी --कदुवा करत मिठाई घृत- 
पक (१५४१०)। इसके ग्रतिरिक्त भ्रमर-गीत के प्रसंग में कुछ कहावतों में उल्लेख हुश्रा है--'भ्राए 
जोग सिखावन पांडे--सू रदास तीनों नहि उपजत धनिया धान कुम्हाड़े' तथा “उधो राखिये यह 
बात--जोग श्रलि कुषमांड जंसो, भ्रजामुख न समात | कुम्हड़े का फल भी पेठे या तरबूज की 
तरह बेल पर श्राता हैं जो कि पकने पर पीले रंग का हो जाता है। ग्रीष्म तथा वर्षा ऋतु में यह 
भ्रधिक होता हैं । पका हुझ्ना कुम्हड़ा काफो दिनों तक खराब नहीं होता हैँ । आईने भ्रकबरी में 
“कदृदू प्रति सेर दो दाम का बताया गया है । जायसी ने भी कुम्हड़ा कई प्रकार से बना बताया 
हैं । श्राजजल इसके कह, “गंगाफल,” 'काशीफल' श्रथवा 'सीताफल' आ्रादि अनेक नाम प्रचलित 
हैं । कुम्हड़े की गिनती सस्ती तरकारियों में होती है । 

१३३--उपयुकत प्रचलित तरकारियों के श्रतिरिक्त कुछ फूलों या कलियों का 'सालन!' 
भी बनाया गया था--- 

(२८) फूल सहिजना (१८३१) [सं० शोभांजन:] 'फूले फूल सहिजना छौंके । मन 
रुचि होइ नाज के औके ।' हर्षचरित में बन-ग्राम की बाड़ियों में लगे गुल्मों मे 'शिग्रु' (शोभांजन) 
का उल्लेख भी हैं ।* सू रण, तुलसी, वंगक तथा एरंड आदि के समान 'शिग्रु' भी प्राचीन समय 
मे प्रचलित था । श्राईने अ्रकबरी में भी 'संहजन' का नाम श्रचारों की सूचो में हैं ।* आज 
सहजन की फलियाँ बनाने की श्रधिक प्रथा है, किन्तु यह तरकारी लोगों की श्रन्य प्रिय 
तरकारियों में नहीं श्रा पायेगी । इसका वृक्ष बहुत ऊंचा नहीं होता है तथा फूल सफ्रेद रंग का 
होता है । 

(२९) फूल करील (१८३१) [स० करीरः प्रा० फुल्लं] | ब्रजप्रदेश मे करील की 
भाड़ियाँ खूब दिखाई देती हैं। आ्रास पास तहसील मांठ तथा हाथरस (श्रलीगढ़ जिला) तक भी 
करील होता है । इसकी काँटेदार भाड़ी होती हैं तथा पत्ते भी नहीं होते । चैत मे छोटे-छोटे 
गुलाबी रंग के फूल लगते हैं । इन्ही फूलों की तरकारी बनाने का निर्देश हैं। यह तरकारी भी 
फल ेंटी' के समान ही ब्रजप्रदेश में प्रचलित हैं । कारण स्पष्ट ही है कि करील उसी क्षेत्र में 
होता हैं । सूरदासजी के समय में इन तरकारियों को खाने की प्रथा अधिक ज्ञात होती है, क्योंकि 
आ्राइने श्रकबरी में भी करील के फलों व फूलों के भ्रचार का उल्लेख ह* । 

(३०) कली पाकर (१८३१) [सं० पर्कटी] । इसका वृक्ष खूब बड़ा होता है। श्राईने- 
अकबरी के खट्टे मीठे फलों की सूची में 'पाकर' का नाम भी मिलता है ।* श्रब पाकड़ की 
फली की तरकारी बनाने की प्रथा कम हो गई है । 

(३१) कचनारयो (१८३१) [सं० कांचनाल: | का वृक्ष फागुन चैत में बैंगनी-से रंग 
के फूलों से श्रत्यन्त चिताकर्षक ढंग से भर उठता हैं। इसकी कलियों की तरकारी बनाने 
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२--प० स ० व्या०, ५४८।१ कहउ भांति कुम्हड़ा के फारी” 
३--हषं० सां० श्र०, ए० १८३ 

४--अआईने श्र०, ए० १२६ 

५--आईने श्र०, ए० १२६ 

६--पश्राईने म्र०, ए० १३७ 


खाद्य तथा पेय पदार्थ १०१ 


की प्रथा श्राज तक चल रही है। आईने भ्रकबरी में भी श्रचारों को सूची तथा शाक-भाजी में 
कचनार का उल्लेख है । 

साग 

१३४--प्रायः सभी प्रमुख सागों (पत्तेदार तरकारी) के नाम सूरसागर में मिल जाते 
हैं । साथ ही सूरकालीन प्रचलित साग बनाने के ढंग का अनुमान भी किया जा सकता है । 

चोराई (१०१४, १८३१) । यह साग बरसात में होता है जो चिकना व कटीला तथा 
लाल या हरे, दो रंगों का होता हैं । इसका फूल सफ़ेद होता हैं। इसको 'चौलाई' या “चौरैया 
भी कहते हैं । 

लाल्हा (१०१४)। वर्तमान काल के अ्रधिक प्रचलित सागों में इसका स्थान नहीं है । 
संभवतः इसको ही आजकल लाही' कहते हैं । 

पोई (१०१ ४) । इन सागों को पकाने का ढंग इस प्रकार था--चौराई लाल्हा श्ररु 
पोई । मध्य मेलि निबुआनि निचोई | यह साग भी आज कम दिखाई देता है। कहीं-कहीं 
इसकी पकौड़ो भी बनाते हैं । 
“ सरसों (१०१४, १८३२१) । जाड़े में यह साग होता हैं | इसका फूल पीले रंग का 
होता है । सरसों के बीज से 'कड़वा' तेल बनता है | सरसों के खेत फूलने पर अत्यधिक मनहर 
ज्ञात होते हैं । 

मेथी (१०१४) | जाड़े में होने वाले प्रिय सागों में से है। इसके बीज का उपयोग 
मसाले की तरह भी होता है । 

सोवा (१०१४, १८३१) । इसकी पत्तियाँ बारीक सी होती हैं और यह प्रायः मेथी के 
साथ भी मिला रहता हैं । 

पालक (१०१४) [ सं० पालकः ]। इसके पत्ते बढ़े व चिकने से होते है तथा जाड़े 
में अधिक होता है । साग के अतिरिक्त पालक की पकौड़ी और रायता भी बनाते हैं । 

बथुआ (१०१४, १८३१) [सं० वास्तूक] | 'बथुवा राधि लियौ जु उतालक ।' यह प्रायः 
जौ तथा गेहूँ के खेतों में उग आता है| साग के अतिरिक्त बथुए के पतौरे, रायता और रोटियाँ 
या*पराठे भी बनाये जाते है । पद १५८३१ में दही में बथुवा मिलाने का वर्णन हँ--बधथुश्ना भली 
भाँति रचि रांधयो । होंग लगाइ राइ दधि सांध्यो ।' 

चना (१८३१) | साग चना मरुसा चौराई। सोवा ग्ररू सरसों सरसाई । चने का साग 
लोग बहुत रुचि से खाते हैं । यह साग मटर के साग की तरह कच्चा भी खाया जाता है । 

मरूसा (१८३१)। इस साग के पत्ते चौलाई से मिलते-जुलते, किन्तु कुछ बड़े होते हैं। 

ये सभी साग इस प्रकार छौंके गये थे--' सरसों, मेथी, सोवा पालक । बथुवा रांधि 
लियो जु उतालक । हींग हरद प्रिच छोंके तेले | श्रदरख और आंवरे मेले। (१०१४) श्राज 
भी करीब-करीब इसी प्रकार ये साग बनाये जाते हैं । इनमें से पालक तथा मेथी के साग में 
श्रक्सर श्रालू भी डाला जाता है। सूरसागर की तरकारियों की सूची में ऋतुग्नों का विशेष ध्यान 
नहीं रकखा गया है । 

आईने अ्कबरी में 'शाक-भाजी' की सूची में सोवा,पालक, पोदीना, जीतू, पोई, चुका, 
बथुआ तथा चौलाई नाम दिये गये हैं! । व्यंजनों को सूची में एक साग नाम का व्यंजन भी है । 
यह पालक सोवा तथा भ्रन्य सागों से बनता था। इसमें घी, प्याज़, भ्रदरक, काली मिर्च, लौंग, 
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इलायची तथा मिसकाल विभिन्न मात्रा में डाल कर बनाते थे*। पदमावत में साग छोंकने का 
उल्लेख है, किन्तु नामों के इतने विस्तार नहीं है । 

१३४--उपर्युक्त तरकारिया के नामों में कटहल के श्रभाव की शोर विशेष;रूप से ध्यान 
जाता है । यह प्राचीन काल में भी प्रचलित था । हर्षचरित में वर्णित विन्ध्याटवी के वृक्षों में 
'कटफल' (कटहल) भी है ।* भ्राईने श्रकबरी* व पद्मावत* में भी चर्चा हैं। भ्राज भी कटहल 
पश्चिमी उत्तर प्रदेश में कम होता है । ब्रजप्रदेश में कम होने के कारण ही सूरसागर में संभवत: 
इसका उल्लेख नहीं हुआ है। प्राईने प्रकबरी में गोभो (करमकल्ला) का नाम भी मिल 
जाता है जो भ्राजकल की प्रिय तरकारियों में से हैं| सूरसागर तथा पद्मावत दोनों में इसको 
स्थान नहीं मिला है। वर्तमान समय को श्रन्य श्रत्यन्त प्रमुख, व॒ प्रिय तरकारियाँ* फूलगोभी, 
गांठगोभी, भ्रालू,१ टमाटर, गाजर, शलजम . तथा शकरकन्द श्रादि बाद मे भारत में प्रचलित 
हुईं । श्रतः सूरसागर में हनका उल्लेख न होना स्वाभाविक ही है। श्राज तरकारियों में ग्रालू 
का स्थान सबसे ऊंचा है। जाड़े की श्रन्य तरकारियों में हही मठर की तरकारी का वर्शान भी 
सूरसागर में न होने से श्रनुमान होता है कि इस प्रकार मटर बनाने का ढंग उस समय नहीं 
चला था । लौकी शब्द का भी श्रभाव है । पदुमावत में लोग्रा' परबती श्रर्थात्‌ पहाड़ी लौकी 
की भाजी व रायता दोनों बनाने का उल्लेख है ।5 पश्चिमी उत्तर प्रदेश व राजस्थान श्रादि में 
प्रधिक होने वाली कमल की जड़ 'भसोंडा का भो ज़िक्र नहीं है । हर्षचरित में इसको शालक'* 
तथा श्राईने भ्रकबरी में ! 'सालक*? कहा गया है । 

तरकारी पकाने के भाव को थयक्‍त करने ,के लिए भी सूरदास ने कई शब्दों का 
प्रयोग किया है--'छोके, छों कि (१०१४, १५३१) संघाने, सांधों (१०१४) तरि (१८३१) 
रॉध्यो (१८३१) कीन्हें (१८३१) तथा धुँगारी (१८३१ ) भ्रादि । इन सभी शब्दों के 
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में बिकते:थे । 

५--प० सं० ष्या०, ५४६।४ 'कटठहर बड़हुर तेउ संवारे” 

६--श्री द्यामलाल मौ८--हिमालय .नसंरी, देहरादून ( साप्ताहिक हिन्दुस्तान ) 
फूलगो भी तथा बन्दगोभी पश्चिमी योरोप में हो सर्वप्रथम पाये गये थे और 
शलजम भो योरोप से ही श्राई थो । गांठगोभी का जन्मस्थान जननी है। गाजर 
पूर्वो योरोप तथा हिमालय के पश्चिमी भागों को देन है । श्रालू की उत्पत्ति के 
स्थान अ्रमेरिका के पोरू व चिलो नामक «स्थान हैं । टमाटर व शकरकंद भी 
प्रमेरिका से श्राई : है । 

७--सन्‌ १६१५ में श्रासफर्खसां द्वारा सर टामस रो (को दिए गए भोज में झ्ालू का 
सर्वप्रथम उल्लेख «है--श्राईने श्र०, नोट, ए० १३२ 

८--प० सं० ध्या०, ५४८॥२ .में।भू'जी लोश्रा परबती?। ,रेता कहं काटे के रती ।? 

६--हुषे० सां० पग्र०, ए० १८४ 


१०--श्राईने श्र०, एृ० १३७ 


खाद्य तथा पेय पदार्थ १०३ 


प्र्थ में थोड़ा सा श्रन्तर है ।* पद्मावत में भी प्राय: ये सभी शब्द प्रयुक्त हुए हैं--'भूंजी” 'भूंजे' 
सीभी 'रीघे' तरे' 'घुंगारि' 'कले' 'कढ़ि' छौंकि' श्रादि | इनमे से प्रायः सभी शब्द श्राज भी 
तरकारी बनाने के विभिन्न ढंगों को व्यक्त करते हैँ, जैसे तलना, भूनना, पकाना, या राँधना 
तथा छौंकना । 


'सोधी*' (१८३१) शब्द एक विशेष प्रकार के खाने के स्वाद व सुगन्‍्ध का सूचक है। 
सौंधा शब्द ग्रब भी बोला जाता है, | 'चकाचोंधी' तथा छुबोली (छाँछ) (१८३१) विशेषण 
प्रवश्य सूरसागर के श्पने हैं । 


५-खांड आदि तथा द्रध और उनके अन्य रुप 


१३६--सू रसागर को खाद्य पदार्थों की सूचक शब्दावली में सभी प्रमुख मीठी वस्तुग्रों 
के नाम मिल जाते हैं । कनछेदन शीर्षक पद में (७६८) गुर [सं० गुडः] की चर्चा है-- 
'हाथ सोहारी भेली गुर की ।! गंगो गुर (२५३) का निर्देश श्रनेक विनय पदों में ईश्वर 
संबंधी ज्ञान भ्रथवा चरम श्रभिव्यक्ति के वर्णन की ग्रसमर्थता व्यक्त करने के लिए हुआ है । 
गन्ने के रस को पकाकर ही गुड़ बनाया जाता हैं। गुड़ पकाने की क्रिया का वर्णन भी प्रथम 
स्कन्ध के एक विनय पद में (६३) किया गया है--रे मन अजहूँ क्‍यों न सम्हारै....रस लै-ले 
श्रोटाइ करत गुर, डारि देत है खोई । फिर औटाए स्वाद जात है, गुर ते खांड न होई ।' 
कनछेंदन के समय बच्चे का ध्यान पीड़ा की ओर से हटाने के लिए मिठाई दे दी जाती हैं। 
गुड़ की भेली शुभ भी मानते हैं । गुड़ की बटी को भेजी (७६८) कहते हैं | ढाई सेर की भेली 
अढ़ेया भेली' और पांच सेर की 'पसेरी भेली' कहलाती हैं । दस सेर की बटी को 'भेला' भी 
कह देते है । मुट्ठी से बनाई गई छोटी भेली “मुठिया या 'पिड़िया' कहलाती है। भेली का 
शीरा सबसे अधिक कड़ा या खरा' रक्‍्खा जाता है। 


खांड (१०१४, १८३१, ६३) [सं० खाणडव:] का उपयोग शक्कर की तरह अधिक 
होता था--'खीर खांड घृत लावनि लाड' (१०१४) खीर खांड खीचरी सँवारी' (१८३१) 
श्रथवा खोवा खांड श्रौटि है राखयौों' (१८३१) । यह एक प्रकार की बिना साफ़ की हुई शक्कर 
होती हैं। ऊख-रस से ही खांड भी बनती है । 


शक्कर शब्द खांड के समान अलग से प्रयुक्त नहीं हुआ है, किन्तु सकक्‍्करपारे (८०१) 
[सं० शर्करा-पा० सक्खर-सक्कर, फा० शक्कर] में सक्‍कर शब्द प्रयुक्त हुआ हैँ । हल्के पके हुए 
शीरे से राब बनाते हैं और उसी से शक्कर बनती हे । प्राचीन साहित्य में राव को 'फारिपत' 
कहते थे । दानेदार चीनी के लिये 'शर्करा” शब्द प्राचीन समय से ही प्रचलित हैं । भ्रच्छे क़िस्म 
के गुड़ को अ्रष्टाध्यायी में गुडे साधु. कहा गया है । 


क्नन्कनन अत लि कह 5 ++*“+++“ 


१--प० सं० ध्या, ५४८ । ४५४८ (४) कले [श्र०] 5 तलना--स्टाइनगास, श्ररबी कोष 
पृ० ८५४ 

२--पं० सं० ध्या०, ५५०।४ 'सिखरन सोंधि' ५४८।७ 'साग छोंकि पुनि सोंधि उतारा” 

३--इं डिया एज नोन ठु पारितनि, ए० १०४। हुषं० सां० श्र०, ए० ६४, १८१ 


१०४ खांड आदि तथा दूध श्रौर उनके भ्रन्य रूप 


उस समय मिश्री, मिसरी' (७०२, ८०१) भ्रधिकतर दूध तथा दही में डाली जाती 
थी--दर्धिहि बिलोइ सदमाखन राख्यो, मिश्री सानि चटावे नंदलाल! (७०२) अ्रथवा तुमको 
माखन दूध-दधि मिश्री हों ल्याई' (८३७) । फाग के प्रसंग में 'मेवा मिश्री बहुत रतन, दई 
सबनि भरि ओल' (३५३३) का वर्णान हैं। मिश्री के पाग से भी मिठाइयाँ तैयार की जाती थीं--- 
'घुत मिष्टान्त सबे परिप्रन । मिश्री करत पाग कौ चूरन । (१५४१०)। मिश्री दानेदार शकर 
की छोटी टिकियों के रूप में बनतो है । यह बच्चों को सेव से प्रिय रही हैँ। श्रब खांड तथा 
मिश्री के उपर्युक्त उपयोगों का स्थान श्रधिकांश रूप से वर्तमान शक्कर या चीनी ने ले लिया है । 
१३७--श्रन्य प्रमुख मीठी वस्तुग्रों में सीराा (८०१, १०१४, १८३१) [फ़ा० शीरः « 
दूध, सं० ज्ञीर > दूध, फा० शीरी-मीठा, शीरीनी ८ मिठाई] भी उल्लेखनीय हैं। व्यंजनों की 
सूची में 'सीरा' को स्थान मिला है--'है करयौ सिरावन सीरा' (८०१) या 'जेंवत रुचि राख्यौ 
सीरा (८०१) अथवा सीरा साजौ लेहु ब्रजपती (१०१४)। श्रलीगढ़ क्षेत्र की प्रचलित 
ग्रामीण बोली में पानी की तरह पतलो लपसी 'सीरा' कहलाती" है । योसीरा भ्रथवा शीरा का 
अधिक प्रचलित अर्थ चाशनी हैँ । यह गुड़ शक्कर श्रथवा खांड को पकाकर बनाया जाता हैं 
और कुछ मिठाइयाँ शीरे मे डालकर बनाते हैं । इस प्रकार के रस का वर्णन सूरसागर में भी 
मिलता हे--घेवर अ्रति घिरत चभोरे, ले खांड॒ सरस रस बोरे! (८०१) । ईख का रस पहली 
कढ़ाई में पकाये जाने पर 'कचेला', दूसरी का 'पाका' तथा तीसरी का 'चासनी' [फ़ा० चाशनी] 
कहलाता है । इससे हो शक्कर 'राब व गुड़ बनता हैं। सिवार के पत्तों पर राब को ढाल देते 
है । उसमें से निकलने वाला द्रव पदार्थ भी 'सोरा' होता है ।* सूरसागर में व्यंजनों की सूची 
में 'साजो सीरा' उल्लिखित होने के कारण ज्ञात होता हैं कि इन स्थलों में पतली लपसी के 
लिए ही आया है । चाशनी के श्र्थ में पाग, माक (१३१०, १०१४) का प्रयोग अभ्रधिक हुआा 
है । पाग के और कई श्रर्थ भी प्रचलित हैं जैसे कड़ाह में एक बार में जितना रस झ्राता है वह 
'पाग” कहलाता हैँ ।? खांड की चाशनी में पकी मेवाएं भी पाग' ही कहलाती हैं*। 
ग्रामीण बोलियों में इन मोठी वस्तुग्रों की साधारणतया "मिठाई भी कह देते हैं । 
सूरसागर के एक दो स्थलों में मिठाई (८४७) यही भ्रर्थ देता है--'श्राछ्े श्रोदयौ मेलि मिठाई! । 
१२८--ईख के रस से बनी उपयुक्त वस्तुग्नों के श्रतिरिक्त मधु (८०१, ७०७) [सं०] 
का भी खूब प्रचार था--सद दधि माखन थां आनी । तापर मधु मिसिरी सानी ।॥ (८०१)। 
दही व मक्खन के समान खीर में भी मधु डालने का उल्लेख श्रन्नप्राशन संस्कार में है--कनक- 
थार भरि खीर धरी ले, तापर घृत-मधु नाइ” (७०७)। अन्नप्राशन की खीर में श्राज़् तक मधु 
डालने की प्रथा चल रही है । शहद की मकिखियों द्वारा एकत्रित किया गया फूलों का रस ही 
मधु* होता हैं । श्रत्रएव स्वास्थ्य के लिए लाभदायक इस नेसगिक रस की तुलना श्रन्य मीठी 


१--ऋग्वेद, १०, ६१, १४ में मिश्री का उल्लेख हुआ है--'ऊर्ज वहन्तीरभूत॑ घृत॑ 
पय:कीलाल परिश्र्‌ तम्‌ । 

२--#० जी०, प्र० ११, श्र० ६ 

ह-- 9 9 $ ५० €, भश्रध्या० २ 

४-पग्रा० श०, ४० ११२ 

५--क० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ 

६--प० सं० ध्या०, ४। 'कोन्हेसि मधु लावइ लइ माखी' 


खाद्य तथा पेय पदार्थ हो 


वस्तुएँ नहीं कर पाती हैं । मिठास भी इसको गतुलनीय है । श्रतः 'मधु' से ही मधुर” शब्द 
बना है। प्राचीन काल में भी लोग मधु का उपयोग करते थे। अष्टाध्यायी में साधारण शहद 
को क्षौद्र' बताया गया हैँ ।* हर्षचरित में भी 'मधु-चषक' भ्रथवा मधु रस के उल्लेख हैं ।? 
वर्षों तक रक्‍्खा गया शहद बिगड़ता नहीं है--श्रौर वैद्यक शास्त्र में इसकी श्रत्यधिक महत्त। 
है । भश्राजकल 'शहद' शब्द ने 'मधु' का स्थान ले लिया हैं । 
श्रकबर के समय में ऊपर दी गयी सभी वस्तुएँ प्रचलित थीं । भ्राईने भ्रकबरी में मिश्री, 
सफ़ेद कंद, व सफ़ेद तथा लाल शक्कर के नाम प्रचलित मूल्यों के साथ मिलते हैं ।र इनमें सफेद 
कंद ही सारे देश भर में भ्रधिक काम में लाई जाती थी। शहद भी सब जगह जमा किया जाता 
था, किन्तु साधारणत: उपयोग में कम आता था ।* 
भ्राज गाँवों में तो अब तक गुड़, खांड तथा बूरा (बारीक पिसी शक्कर) का प्रचार 
श्रधिक है किन्तु नगरों में दानेदार सफ़ेद शक्कर ने ही प्रमुख रूप से इन सबका स्थान ले लिया 
हैं । मिठाई श्रादि में पिसी शक्कर काम में आती है । 'शकक्‍्कर' तथा चीनी दो शब्द अधिक 
बोले जाते हैं । शक्कर की बनी एक मीठी वस्तु बताशा भो बच्चों को खूब प्रिय है । घरेलू 
उत्सवों श्रादि में बताशे बाँदने का चलन भी है । शहद अ्रब नये तरीके से जमा किया जाने 
लगा है, किन्तु दूध दही आदि में डाल कर खाने का रिवाज उठ-सा गया है । 
दूध ओर उसके अन्य रूप 
१३६--#ष्ण-कथा में दूध दही तथा मक्खन का महत्त्वपूर्ण स्थान हैं । ग्वालों के मुखिया 
ब्रज-परगन-सिकदार महर' (६४७) नंद के घर में पाले गए बालक कृष्ण का समय भश्रन्य बालकों 
के साथ गायें चराने, खेलने तथा दूध मक्खन व्‌ दही के लिये गोपियों को छेड़ने श्रादि में ही 
बीतता था। माखन-चो री तथा दधि-दान से संबंधित अनेक पद सूरसागर के उत्कृष्टतम पदों में 
से हें । माखनचोरी द्वारा उस परम आत्मा की कुछ विशेष आत्माओं पर कृपा तथा दधि-दान 
लीला द्वारा इन आत्माओं का परमात्मा के प्रति पूर्णा समपंण एवं एकात्मता का रूपक खोंचा 
गया हँँ। वु दावन तथा गोकुल को पृष्टभूमि में श्राराष्य कृष्ण के बाल-सुलभ स्वाभाविक दैनिक 
क्रियाकलाप के चित्रण के विरोध में अनेक पदों में उनकी ग्नलौकिक शक्ति-सामर्थ्य का भी 
कवि बार-बार ध्यान दिलाता रहा हैँ | दूध दही व मक्खन के लिए मां से मचलना, गोपियों के 
घरों से चुरा कर खाना श्रादि साधारण जीवन के स्वाभाविक चित्रों मे भी सच्चिदानंद परब्रह्म 
के अवतार कृष्ण के झ्रानंद-रूप का दशन कराने का प्रयत्न किया गया है । 
बालक कृष्ण माता यशोदा की मथनी पकड़ कर मचलते हैं श्रोर दही नहीं मथने देते--- 
जब दशधि मथनी टेकि श्ररे 
भ्रारि करत मटुकी गहि मोहन, बासुकि संभु डरै!। (७६०) 
ग्रथवा--नंद जू के बारे कान्‍ह, छाँड़ि दें मथनियाँ 
बार बार कहति मातु, जसुमति नंदरनियाँ 
नेंकु रहो माखन दंऊँ, मेरे प्रानधनियाँ ।! (७६३) 





१--इं डिया एज नोन टु पाणिनि, ए० १०४ 
२--हष॑ ० सां ० श्र०, ए० १६८ 

३--श्राईने श्र०, ए० १२८ 

४--अ्रशरफ्‌, ए० २१२ 
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फिर कभो दही के पात्र में चलतो हुई मथानी की ध्वनि के साथ शिशु कृष्ण किलकते 
व नृत्य भो करने लगते हैं । 
“(एरी) श्रानंद सौं दृुधि मथति जसोदा, धमकि मथनियाँ घूम । 
निरतत .लाल ललित मोहन, पग धरत भ्रटपटे भू में ॥ (७६५) 
कले वे में श्रनेक प्रकार के व्यंजनों के होते हुए भी कृष्ण तथा बलराम को माखन-रोटी 
ही प्रिय है-- 
'क्रीडत प्रात समय दोउ वोर । 
माँखन माँगत, बात न मानत, भेंखत जसोदा-जननी तोर ।' (७७६) 
प्रथवा--“गोपाल राइ दधि माँगत श्ररु रोटी । 
माखन सहित देहि मेरी मंया, सुपक सुकोमल रोटो' (७८१) 
प्रथवा-- हरि कर राजत माखन रोटी 
मनु बारिज ससि बेर जानि जिय, गहयो सुधा ससुधोटी । (3८२) 
छोटे बच्चों को दूध भात भी बहुत प्रच्छा लगता है--दूध भात बहु परुसन प्रानो' 
(परि० १५३) ऐसा कौन सा शिशु होगा जो बिना पूरे शरीर में लपेटे हुए खाना खा ले। 
माखन तनक आपने कर ले, तनक बदन में नावत' (७६५) । 
१४०--माँ के लिए बच्चों को दूध पिलाना सरल नहीं है ।॥ श्रनेक प्रलोभन देने के 
बाद किसी प्रकार वे दूध पीने को तंयार होते हँ--- कजरी को पय पियहु लाल, जासों 
तेरी बेनी बढ़े । जैसें देखि और ब्रज बालक, त्यों बल-बैस चढ़े ।(७६२) या 
मेंया कबहि बढ़ेगी चोटी । 
किती बार मोहि दूध पियत भइ यह श्जजहूँ हैं छोटी (७६३) 
भ्थवा-- मैया मोहि बड़ी करि लै री । 
दूध-दही-घृत-माखन-मेवा, जो माँगौ सो दे री' (७६४) । 
दिन तथा रात के खानों में घी, दूध-दही तथा मक्खन का विशेष आ॥राकर्षण था ॥ ताजे 
दही व मक्खन में मधु मिश्री मिलाकर खाने की प्रथा का निर्देष कई स्थानों में है :--- 
'सद दधि माखन दोां श्रानी । ता पर मधु मिसिरी सानी ।' (८०१) 
या-- तुमकों माखन-दूध-द्धि, मिस्री हौ ल्याई! (८२७) 
या--'सद माखन, घ॒त, दह्मो सजायो, प्ररु मीठी पय पीजै' (८०८) । 
कजरी तथा धौरी गायों का दूध श्रेष्ठ समझा जाता था*--'धोरी को पय मोहि भ्रति 
भाव (१०१४) 'कजरी को पय पियहु लाल” (७६ २) । दूध श्रच्छी तरह श्रौंटा हुआ व मलाई 
पड़ा श्रधिक स्वादिष्ट होता है। कृष्ण को कांचो (७६३) दूध अ्र्रिय होना ठीक ही तो है-- 
'कांचो दुध पियावति पचि पचि देति न माखन रोटी” (७६३) या-- आाषछ्ठो दूध--नीकें भ्रौटि 
जसोदा रच्यो (१०१४) 
या--कछु बलदाऊ को दीजे । भ्ररु दूध अधावट पीजे । 
सब हेरि धरी है साढ़ी । लई ऊपर-ऊपर काढ़ी ।” (८०१) 





१--महाभारत काल में गाय का ही दूध व घी प्रचलित था । भेंस के दूध का उल्लेख 
नहों है। महाभारत, वन-पर्व, भ्र० १६० 'दृहन्ताश्रायजेडक ग्रोष नष्ठासु 
पुरुषा: ।” 
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प्राय: रात होते ही बच्चों को नींद श्राने लगती है-- मां को जल्दी होती है कि बच्चा 
कुछ खा ले, ऐसा न हो कि सो जाय । साधारण जीवन के माता व बच्चों के ये सभी चित्र 
सूरसागर के दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध में भरे पड़े हैं । यशोदा नन्‍्हें मोहन को जल्दी-जल्दी कुछ कौर 
खिला कर शीघ्रता से गर्म दूध फुँक-फुंक कर पिलाने का उपक्रम करती है--कनक कटोरा 
भरि लीज यह पय पीजै श्रति सुखद कन्हैया | आलछे ओस्यो मेलि मिठाई रुचिकर श्रेंचवत 
क्यों न कन्हेया ।--फूकि फूकफि जननो पय प्यावति सुख पावति जो उर न समैया । (८:४७) 
तथा--बल मोहन दोऊ श्रलसाने । 
कछु-कछु खाइ दूध अँचयो तब जम्हात जननी जान्यो | (८४८) 
१४१--क्ृष्ण की लीलाश्रों में माखन-चोरी का महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। माखन-चोरी 
(८८२-९५६) शीर्षक श्रनेक सुन्दर पद हैं । भागवत की क्ृष्ण-कथा में यह प्रसंग नहीं हैं। बाद 
में कवियों ने यह प्रसंग जोड़ कर भाव तथा कला प्रदर्शन का क्षेत्र और भ्रधिक बढ़ा लिया । 
माखन-चोरी प्रसंग बाल-विनोद होते हुए भी झ्रागे की कृष्ण-गोपी प्रेम-लीला को नींव 
डालता है--'प्रथम करी हरि माखतचोरी । 
ग्वालिनि मन इच्छा करि प्रन, आपु भजे ब्रज खोरी । 
मन में यहे विचार करत हरि, ब्रज घर-घर सब जाऊं। 
गोकुल जनम लियो सुख-कारन, सबके माखन खाऊँ। 
बाल-रूप जसुमति मोहि जाने, गोपिनि मिलि सुख भोग । 
सूरदास प्रभु कहत प्रेम सों, ये मेरे ब्रज-लोग। (८८६)। 
यशोदा के पास उलाहने ले जाने वाली गोपियों का हृदय मन-ही-मन उनकी इस कृपा 
के फलस्वरूप श्रानंदोल्लास से भरपूर हो उठता है--- 
गोपालहि माखन खान दे । 
सुनि री सखी मौन छ्े रहिये, बदन दही लपटान दें। 
गहि बहियाँ हों लैके जहों, नेननि तपनि बुझान दे । (८६२) । 
यशोदा के घर उलाहने लेकर जाना भी कृष्ण-दर्शन का बहाना मात्र ही है-- 
ग्वालिन उरहन के मिस शआ्राई । 
'नंद-नंदन तन-मन हरि लीन्हों, बिनु देखें छिन रह्यौ न जाई | (६२१) 
या--अपनो गाउं लेउ नंदरानी । 
बड़े बाप की बेटी, पूर्तह भली पढ़ावति बानी । (६४०) 
या--“महरि तें बड़ी कृपन है माई । 
दूध दही बहु बिधि को दीनो, सुत सौं धरति छपाई। 
बालक बहुत नहीं री तेरे, एक॑ कुंवर कन्हाई । 
सोऊ तौ घरहीं घर डोलतु, माखन खात चोराई । (६४३) 
या--“जसुदा कहें लौं कीजे कानि। 
“दिन प्रति कैसे सही परति है, दूध-दही की हानि।” (८६८) । 
१४२--बाल-सूलभ शरारतों तथा चातुर्य का चित्रण भी इन माखन-चोरी सम्बन्धित 
पदों में इतना सुन्दर है कि देखते ही बनता है-- 
'स्याम कहा चाहत से डोलत ? 


न॑ न: न 
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मैं जान्यौ यह मेरों घर है, ता धोखें में श्रायो । 
देखत हों गोरप्त मैं चींटी, काढ़न कौं कर नायौ । (८६७) 
अथवा--श्रापु गए हरुएं सूनें घर । 
सखा सब बाहिर ही छांड़े, देख्यो दधि-माखन हरि भीतर । 
तुरत मधथ्यौं दधि-माखन पायौ, ले-ले खात धरत श्रधरनि पर । 
>< >< >< 
अंतर भई ग्वालि यह देखति मगन भई, भ्रति उर श्रानन्द भरि । 
'सूर स्थाम मुख निरखि थकित भई, कहत न बने, रही मन दे हरि ॥ (&००) 
ग्रथवा--सू रदास प्रभु भलें परे फेंद, देउ न जान भावते जी के । 
'भरि गंडूष, छिरकि दे नैननि, गिरिधर भाजि चले दे कीक्क । (६०५) 
तथा --हरि सब भाजन फोरि पराने--रोवत पाए! (६४६) । 
यशोदा को नन्‍्हें से मोहन को देखकर गोपियों की बातों पर विश्वास नहीं होता । 
उनको क्या पता कि उनका छोटा सा शिशु गोपषियों के 'रसिक-सिरोमनि प्रभु (६१६) हैं-- 
अब ये भूठहु बोलत लोग । 
पाँच बरस झरु कछुक दिननि कौ, कब भयौ चोरी जोग । (६१०) 
तथा--- तब भये स्यथाम बरष द्वादस के, रिके लई जुबती वा छवि पर । (६१६)। 
वह उनको भोला-भाला समझ कर तरह-तरह से समभाती हैं--- 
अनत सुत गोरस को कत जात ? 
धर सुरभी कारी धौरी को भाखन माँगि न खात । (६९४४) | 
इस प्रकार माखन-चोरी प्रसंग से ग्वालिनों के प्रेम का पर्वाभास प्रारम्भ होता है-- 
'तन-मन की गति-मति बिसराई, सुख दीन्ही कछु माखन खाइ । 
'सूरदास प्रभु रसिक-सिरोमनि, तुम्हरी लीला को कहे गाइ । (६१६) 
अथवा-- देखो मेरे भाग की सुभ घरी' (६२०) 
इस कथा से ही उलूखल-बंधन प्रसंग भी जुड़ा हुआ है । यमलार्जुन-उद्धार कथा कृष्ण 
के झलोकिक रूप का स्मरण कराती है। कृष्ण के तरह-तरह से यह समभाने--“मैया मैं नहिं 
माखन खायो - ख्याल परें ये सखा सबे मिलि, मेरें मुख लपटायौ । (६५२) पर भी माता 
का क्रोध शान्त नहीं होता । फल यहो होता हे--बांधों श्राज कौन तोहि छोरे (६६२) । यहाँ 
तक कि खालिनों का मन भी व्याकूल हो उठता है-- देखो माई कान्ह हिलिकियनि रोवे। 
इतनक मुख माखन लपटान्यो डरनि आँसवनि धोवे । (६६३) अथवा “कहा भयौ जो घर 
कें लरिका चोरी माखन खायौ' (६७४) । 
१४२--आगे चल कर गो-दोहन (१०१८-१० २८) शोर्षक पदों में गाय का दूध दुहने 
का वर्णन है--'में दुहिहों मोहि दुहन सिखावहु' (१०१६) | दूध को धार बर्तन में गिरने के 
उल्लेख भी हँ--'कंसे धार दूध की बाजति' (१०१६) या 'धार श्रनतहों देखि कं, ब्रजपति 
हँसि दीन्ही ।। (१०२७) । 
दान-लीला (२०७८-२३१०) तथा वस्त्र-हरण-लोला प्रसंगों में इस प्रेम का चरम उत्कर्ष 
है । प्रेम में एकात्मता का भाव गोपियाँ बहुत देर में समझ पाती हैं-- 
ऐसी दान, मांगियौ नहिं जौ हम पै दियौ न जाइ । (२०८०) 
प्रथवा--'कान्ह श्रब लंगराई हों जानी । 
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'मांगत दान दही कौ अबलौं, भ्रब कछ श्रौरे ठानी । (२०६२) 
या-- कान्ह कहत, दधि-दान न देहों ? 
'लेहौं छीनि दूध दधि माखन, देखति ही तुम रहों । (२१२६) 
तथा---जब दधि बेंचन जाहि मारग रोकि रहें (२१०६)। 
वे यशोदा के'सामने फिर भी छोटे बालक ही रहते है-- 
“बन में तन कन्हाइ घराह आवत छल छीना ।............ 
दस कौ हैं धों बीस कौ नेननि देखो जाइ' (२१०६) । 
जिन पदों में गोपियों को कृष्ण प्रेम का अनन्य भाव स्पष्ट करते हैँ वे दार्शनिक दृष्टि 
से बहुत ही महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हैं । इनमें से कुछ पदों में स्पष्ट रूप से उनके अ्रवतार लेने 
का हेतु श्रौर उनके आनंद-रूप का साक्ष्य दिया गया है-- 
'को माता को पिता हमारें' (२१३८) 
“भक्त-हेतु अवतार धरौं--जहाँ भाव तहँ तें न टरौं (२१४०) 
दान देति को भझंगरौ करिहो' 
प्रथमहि यह जंजाल मिटावहु अश्रब तुम हर्माह निदरिहो (२१६२) 
“भूठी बात कहा में जानों' 
जो मौकौं जसें हि भज री ताकों तसें हि मानो (२१०१) 
'कंस हेतु हरि जन्म लियो' (२२२२) 
तथा-- तुम कारन बेकुंठ तजत हौं, जनम लेत ब्रज आइ। 
वुन्दावन राधा-गोपी संग, यह नहिं बिसरभों जाइ। (२२३२) आदि 
कृष्ण (पर-ब्रह्म) व राधा श्रौर गोपियाँ (उनकी कपा दृष्टि से ग्रानंदित श्रात्माएँ अथवा 
उनकी श्रानंद प्रसारिणी शक्तियाँ) अलग-अलग नहीं हैँ । उन्हें अलग समभना बुद्धि का भ्रम हा 
तो है--सूर स्याम स्यामा तुम एक, कह हँसिहै संसार” (२१७६) 
गोपी ग्वाल कान्‍्ह दे नाहीं, ये कहूँ नेंक न न्‍्यारे' (२२२३) । 
खालिनों की बद्धि का विभ्रम दूर हो जाता हैं। वे दान देकर अपना जीवन धन्य 
समभती हैं-- कान्ह माखन खाहु हम सु देखें । 
'सद्य दथधि दूध ल्याई अवर्टि अर्बाहि, खाहु तुम सफल करि जनम लेखें” (२२१४) 
प्रथवा-- एक निम्तिष ब्रजवासिनि कौ सुख नहिं तिहँं लोक बिचारी” (२२२४) 
तथा-- धन्य ब्रज ललनानि कर तैं ब्रह्म माखन खात” (२२२१)। 
१४४--उपयुक्त प्रसंगों से संबंधित पदांशों में दृध के कई पर्यायवाचो शब्द प्रयुक्त हुए 
हैं-- दूध (८४२) [सं० दुग्ध] पय, पयो (८०८,६११,४६०) [सं० पयस] तथा गोरस 
(६२१) [सं० गोरस:] । जैसा कि ऊपर बताया जा चुका है सरभी, कजरी श्रथवा धौरी आदि 
गायों का ताज़ा, श्रच्छी तरह झ्रौटा व भिस्री श्रादि से मीठा किया हुम्ना दूध श्रेष्ठ समझा जाता 
था । ताजे के लिये सद्‌, सद्य (८ ०१, ८६० ८) [सं ० सयस | शब्द प्रयुक्त हुए हे । प्राचीन 
साहित्य में दूध के लिये भ्रधिक प्रचलित शब्द 'क्षीर' था । तुलसी ने दृध, गोरस के साथ 'छीर' 
कहीं-कही इसी भ्रर्थ में प्रयुक्त किया है! । वर्तमान 'खोर' शब्द का उद्गम यही है । ग्रष्टाध्यायी 
१--तुलसी, श्रीकृष्ण गीता० ५ 'मेरे कहां थाकु गोरस” 
तुलसी, गीता० बाल० १०४, 'सुखमा-सुरभि सिगार छीर वुहि मयन श्रसिय 
सय कियो वही री” 


११० खाड भ्रादि तथा दूध श्रौर उनके भ्रन्य रूप 


संस्कृत श्रथवा प्राप्त होते ही तुरंत खाने योग्य पदार्थ 'दधि', 'उदस्वति' (दृध का मक्खन) 
एवं 'क्षीर' बताये गए हैँ । दूध व उसके श्रन्य पदार्थों को गाव्य' श्रथवा 'पयस' भी कहते थे 
जैसे, 'दधि-पयसी , 'दधि' श्रादि* । 

सूरसागर में गाय के थन से निकली धार को मुँह लगाकर पी लेने को घेया (१०८१) 
कहा गया है--श्राई छाक श्रबार भई है, नेंसुक घेया पिएउ सबेरे' (१०५८१) । 

दूध तथा दही पर जमी हुई मलाई (१८३१) अथवा साढी (८०१) [सं० सारः] का 
वर्णान भी मिल जाता है--'सब हेरि धरी हैँ साढ़ी” (८०१),” -साज्यो दही श्रधिक सुखदाई । 
ता ऊपर पुनि मधुर मलाई । (८०८) । दही को साज्यों या सजायी' कहा गया है । ऐसे दही 
को श्राज 'थक्‍का' अ्रथवा 'सजाव' भी कहा जाता हैं ।॥ ग्रामीण बोली में मलाई हटा लेने पर 
कटुई दही' कहलाता है । तुलसी* श्रोर जायसीरै ने भी मलाई तथा साढ़ी शब्द प्रयुक्त किये 
!। शहरों में मलाई. शब्द साढ़ी' से श्रधिक बोला जाता है। 

१४४--दही के लिये दधि (८०१,७६४) दह्यो, दही, दहियो (६०७, ८०८) [सं ० 
!धि] शब्द प्रयुक्त हुए हैँ । दही जमाने का वर्णन इस प्रकार है--धौरी धेनु दुह्मइ छानि पय, 
मधुर आंचि में श्रौटि सिरायो | नई दोहनी पोंछि पखारी धरि निरधूम खिरनि पै तायौ। तामे 
मिलि मिस्रित मिसिरी करि, दे कप्र-पुट जावन नायौ ।*सुभग ढकनियाँ ढाँकि बाँधि पट, जतन 
राखि छीक॑ समुदायों ॥ (२२१८)। दूध दुहने या दही जमाने के पहले पात्र को थोड़े पानी से धोने 
को 'पखारना' या खँगारना' कहते हैं । दूध जमाने के लिये उसमें जो थोड़ा सा दही डाला जाता 
है वह ग्राज भी 'जावन' कहलाता हैं | दही बिलोने से संबंधित अनेक पद हँ--'ठाढ़ी मथति 
जननि दधि आतुर, लोनी नंद-सुवन को? (७८५३) या आनि मथानों दहयो बिलोवों” (८४६) 
श्रादि में मथना' [सं० मन्थन] तथा 'बिलोना' [सं विलोनन] शब्द मिलते हैं । यही शब्द श्राज 
भी इस भाव को व्यक्त करने के लिए बोले जाते हैं। रई चलने की ध्वनि के लिए सूर ने 
'धमरकौ' शब्द प्रयुक्त किया हैं--त्यौं-त्यों मोहन नाइ ज्यौं-ज्यों रई धमरकों होइ 
(रो) । (७६६) ग्रामीण बोली मे खुरक, 'खुरकन' श्रथवा 'घमरा आज भी कहते है । दही 
बिलोकर माखन (८०८,७१८) [सं० मन्थजं] निकाला जाता हैँ। माखन से संबंधित प्रमुख 
प्रसंगों का ऊपर उल्लेख किया जा चुका हैं। खाने के साथ तुलसी डाल कर गर्म किए मक्खन 
की चर्चा भी हैं--सद माखन तुलसी दे तायो । घिरत सुबास कचौरा नायो ।(१८१३१)। 
दही मथने पर जो घी सा ऊपर तैर जाता है वही लोनी, लवनी है (८०१, ८०७, ७९५, 
७६७, २२१७) [सं० नवनीत-नवनोश्र-नवनी-लवनी-नौनो-लोनो |--लवनी दधि भाजन-फोरे 


१- इंडिया एज नोन दु पारितनि, ए० १०२, १०६ 
२--तुलसी, गीता०, सुन्दर०, ३७ 
“दससुख तज्यो दूध-माखी ज्यों श्रापु काढ़ि साढी लई!? 
तुलसी ०, कविता०, उत्तर० ७४, 'छाछी को ललात जते राम-नाम के प्रसाद खात 
खुनसात सौंधे दूध की मलाई है ॥। 
३--प० सं० ध्या०, ५५०४ 'जामा दूध दहिउ सिउं साढ़ी! 
४--प० सं० ध्या०, १५२।३, ४ 
“दथि एक बूंद जाम सब खीरू । कांजी बुंद बिनसि होई नीरू ! 
स्वांस दहेड़ि मन मंथनो गाढ़ी । हिएं चोट बिनु फूट न साहा! 
५--शतपथ ब्राह्मण (३।३।३।२) 'तस्ये नवनीतं तस्य घृत॑ तस्या प्रमिक्षा तस्ये बाजिनस' 


खाद्य तथा पेय पदार्थ ११६ 


(८० १) । भ्रष्टाध्यायी में नवनीत इसी भ्रर्थ में प्रयुकत* हुआ है । दूध के मक्खन के लिए 
प्रयीन शब्द अ्रनायास ९ था | पदमावत में भी 'लेनू या लोनि' का उल्लेख है ।रे 

नवनीत निकले हुए पतले दही को मही,*" मद्यो (१५१, ८००, २२३६) भ्रथवा छाँछ 
(१८३१) कहा गया है--पाहुनी करि दे तनक महयो (5८००), दही मही के कारनें कतहि 
बढ़ावति रारि (२२३६) भ्रथवा' 'कोउ दूध, कोउ दह्यौ मह्यौ ले चली सयानी' (२२३६) 
चोरी खाते छांछ (२२२६) | द्वितीय स्कन्ध के एक विनय पद (३४१) में मही का श्रर्थ स्पष्ट रूप 
से बताया गया है--“जब तें रसना राम कह्यौ--प्रगट प्रताप ज्ञान-गुरु-गगम तें दधि मथि घृत लै 
तज्यों महयो ।' भोजन-प्रसंग में भी 'धुंगारी' गई “छांछ' का वर्गान है-- छांछ छूबोीली धरी 
धुंगारी । भर है उठति भार की न्‍्यारी (१८३१) । श्राजकल मही के लिये भ्रधिक प्रचलित शब्द 
'मट॒ठा' है। ग्रामीण बोली में “मठा' भी कहते हैं झौर ज़ीरे मि्च से मटठा छोंकने की प्रथा 
झब भी चल रही है । 

खोबा, खुआ (८२६, ८०१, १०१४) दूध को पका कर बनाया जाता है। खोगझा 
यों भी खाया जाना था 'खोवा खांड श्रौटि है राख्यौं (१८३१) ग्रथवा 'दोना मेलि धरे हैं 
खुग्मा' तथा उसको मिठाइयाँ भी झाज के समान ही बनती थीं --खोवा-मय-मधुर मिठाई' 
(८०१) ग्रथवा 'घेवर फेनी और सुडारी खोवा सहित खाहु बलिहारी? (८२६) । पदुमावत में 
भी दूध झौटाकर खोवा बनाने का ज़िक्र आया है ।* 

१८६ -- खाने का अन्यतम अंग घिरत, घृत, घीव (१०१५, १०१४, १८३१) [सं ० 
घृत॑] भी दूध का हो एक रूप है। मक्खन के सिलसिले में बताया ही गया है कि घी नवनोत 
गर्म करके बनाया जाता है । सूरसागर में घी गर्म करने के लिए 'ताई' (१०१४) शब्द प्रयुक्त 
हुआ है । घी ताने पर उसमें मिला हुआ मटद्ठा अ्रलग हो जाता हैं । यह शब्द श्राज भी इसी 
प्र्थ में सुनने में आता है । तुलसी की पत्तियाँ डाल कर घी को सुगंधित करने की प्रथा ग्रब 
उतनी नहीं रही हैँ । श्रक्सर पान का पत्ता डाल कर घी गर्म किया जाता हैं । भात तथा रोटी 
में धो लगाने की प्रथा उस समय भी थी--भात पसाइ रोहिनी ल्याई । घृत सुगन्धि तुरतैं दे 
ताई' (१०१४) तथा “रोटी बाटी पोरी कोरी । इक कोरी इक घीव चभोरी' । और 'माँडे 
माँड़ि दुनेरे चुपरे । बहु घृत पाई आपही उबरे (१८३१)॥। रोटी में घी लगाने की क्रिया को 
चभोरी' प्रथवा चुपरे” कहा गया है और बिना धी की रोटी को कोरी । रोटी में घी 
'चुपड़ना' अरब भी कहते दें । व्यंजनों के साथ एक कटोरी में गाय का घी* रखने की प्रथा श्राज 
के समान ही थी--“गायौ-घृत भरि धरी कटोरी । कछु खायौ कछु फेटें छोरी” (१०१४) ग्रथवा 
'घिरत सुबास कचोरा नायो। (१८३१) तथा 'सद माखन घृत दह्यौँ सजायौ” (८०८) । 
पकवान घी के बनाने पर बल दिया गया है--'प्रेव सुहारी धेवर घी के' (१८३१) ग्रथवा 'घृतो 





१--ईंडिया एज नोन टु पारिषनि, ए० १०६ 
२---ईं डिय। एज नोन दु पाणिनि, ए० १०६ 
३--प० सं० व्या०, ५४२।४ 'लेनू चाहि-भ्रधिक कोंवरो” 
५५०।१ “तहरी पाकि लोनि श्रौ गरी? 
४--तुलसी ० गीता०, बाल० १०४, 'मथि साथन सियराम संँंवारे। सकल भुवन 
छवि मनहेँ मही रो ।' 
५--प० सं० व्या०, ५५०।४ 'चुबक लोहड़, भ्रौदा खोबा” 
६--तुलसी, मानस, बाल० ३२८ 'सूपोदन सुरभो सरपि ॥! 


११२ पकवान--मिठाई तथा मैमकीन 


पक' या 'सद परसि धरी घृत प्री तथा पुए भो 'ताते तुरत चभोरे घी के! (१०१४) होते थे । 
भ्रष्टाध्यायी में मिश्र खाद्य पदार्थों (स्वाद श्रच्छा करने वाले) में घृत को रक्‍खा गया है ॥* श्रकबर 
की पाकशाला का घी प्राय: हिसार फ़िरोज़ा से झाता था। पद्मावत में भी 'घिरित' तथा 
'घिउ' में बने पकवानों का वर्णन अनेक बार आया है ।* मछलियों में पड़े हुए घी का वर्णन 
ध्यान आकर्षित करता हैं ।९ 

सूरसागर में ताजे के श्रर्थ में सदू, सद्य (८०८) का ही प्राय: प्रयोग हुआ्ना हैं। किन्तु 
पद्मावत में समानाथंक शब्द 'टाटक' आया है ।* ग्रवधी में घी के लिए अत्र भी यह शब्द चलता 


हे । 
&६-पकवान-मिठाड़े तथा नमकीन 


१४७--सू रसागर में पके हुए खाद्य-पदार्थो के सूचक दो शब्द मिलते हं--पकवान 
(६१४, ८०ण्द-८१०) [सं> पक्‍वान्तन] तथा व्यंजन (१५१८, १८३१) [सं० व्यंजन] । अन्न- 
प्राशन-संस्का र, गोवर्धन-पूजा तथा खाने के सिलसिले में श्रनेक प्रकार के पकवान तथा व्यंजन 
तैयार करने का वर्णन किय्रा गया है--'कोउ ज्यौनार,करति, कोउ घृत-पक्र, षटरस के बहुभाँति, 
बहुत प्रकार किये सब व्यंजन, श्रमित बरन मिष्ठान” (७०७) भ्रथवा--बहु-बहु भाँति करति 
पकवाने, (१५०६) या 'घृतपक बहुत भाँति पकवाना। व्यंजन बहु को करे बखाना ।' 
(१५४१८) । भोजन में भी विविध भाँति के व्यंजन रहते थे--इतने व्यंजन जसोदा कीन्‍्हे । 
तब मोहन बालक संग लीन्ह । (१८३१) । व्यंजन का प्राचीन काल में प्रचलित ग्रर्थ 'उपसेचन' 
(स्वाद बेहतर करने के खाद्य-पदार्थ) था, जेसा कि श्रष्टाध्यायी से ज्ञात होता है | पतंजलि तथा 
काशिका ने दधि-प्रतम्‌! उदाहरणस्वरूप बताए हे*। नाम से ही स्पष्ट है कि पकवान का भ्र्थ 
पके हुए प्रन्न से बनाये गये भोज्य पदार्थ लिया जा सकता है तथा व्यंजन में दृध दही भ्रादि की 
वस्तुएं और तरक।रियाँ श्रादि भी झा सकती हैं । आजकल पकवान में प्रायः मिठाइयाँ तथा 
नमकीन सम्मिलित करते हैं तथा भोजन में परोसी जाने वाली विभिन्‍न सामग्रियों की गिनती 
व्यंजन में की जाती हँ--बरी, बरा बेसन बहु भाँतिनि, व्यंजन बिबिध अगनियाँ' (८४६) । 
सूरसागर में भी इन दो शब्दों में इस प्रकार का अन्तर दिया गया है (१५१८) । पकवान प्रायः 


'घुतपक' बताया गया हैं तथा 'कलेवा” में 'पकवानों का ही उल्लेख अधिक है । 


१--ईं डिया एज नोन टु पारिणनि, ए० १०० 

२--आईने श्र०, ए० ११७। एृ० १२७, घी एक मन--१०५ दास, तेल--८० दाम, 
दूध -२५ दाम, तथा दही--१८ दाम में मिलता था। श्रकबर के समय में घी 
व तिलहन श्रन्न की अ्रपेक्षा सस्ता था जब कि नमक व सफेद शक्कर आआराज से 
ग्रधिक मंहगी थी । 

३---प० सं० ष्या०, ५५०२ 'घिरित भूजि के पाका पेठा ।! ५५०३ "भा हलुबा 
घिउ करें निचोवा '५४६।१ धिरित कराहन्हि बेहर धरा ।” 

४--प० सं० व्या०, ५४७, 'घिरित परेह रहा तस हाथ पहुँच लहि बूड़ । 

बूढ़ खाइ तो होइ नवजीवन सो मेहरी ले ऊड़ ।! 
प--प० सं० व्या०, ५४७।६ 'घिउ टाठक महँ सोंधि सेरावा ।” 
६--इंडिया एज नोन टु पारितनि, प्‌ृ० १०२ 


खाद्य तथा पेय पदार्थ ११३ 


मीठे पकवानों को सिष्टान (७०७) [सं० मिष्टान्न] तथा मिठाई (१.२६) [सं० 
मिष्टान्न] कहा गया है--'षघटरस की बहु भाँति मिठाई अभ्रथवा 'षटरस के मिष्टान्न! या 
'कदुवा करत मिठाई घृतपक (१४१०) श्रादि | इन उल्लेखों में मिठाई के साधारण भ्रर्थ के 
ग्रतिरिक्त सम्भवतः पक्रवान का अर्थ भो कहीं-कहीं हैं । मिठाई षटरस प्रकार की होने का यहो 
तात्पर्य हो सकता है । पद्मावत में मिठाई शब्द दो भ्रर्थों में प्रयुक्त हुप्ना हैं - मिठास व मिठाइयाँ ।! 
महाभारत के झ्ाश्रमवासी-पव्व में तीन प्रकार के रसोइयों के सम्बन्ध में बताया गया है। 'राग- 
खाण्डविक' मीठे पकवान, 'सूपकार” शाक, दाल, कढ़ी रायते श्रादि व आरालिक' मांस पकाते 
थे ।* इस उल्लेख से खाने को सभैिग्रियों के विभाजन का अनुमान होता है । 

ग्रव पकवान” तथा मिठाई शब्द ही ग्रधिकतर बोलने में आते हैं। पढ़े लिखे नागरिकों 
में तो व्यंजन का कुछ-कुछ समानार्थक अंग्रेज़ी शब्द तश्तरो (१48।08) हो गया है । 
मिठाइयों के नाम 

१४८--कलेवा तथा भोजन में कृष्ण के लिये परोसी गई मिठाइयों से सूरकालीन प्रमुख 
मिठाइयों का अनुमान हो जाता हैं । साथ ही ब्रज के मन्दिरों में चढ़ायी जाने वालो भोग- 
सामग्रियों का श्रन्दाज भी लगाया जा सकता हैं। इनमें से बहुत-गी मभिठाइयाँ ग्राज भी लोगों 
को उतनी ही प्रिय हैं; कुछ अ्रवश्य ही मथुरा अलीगढ़ ग्रादि ज्षंत्र में प्रधिक दिखाई देती है । 
थोड़े से नाम ज़रूर स्पष्ट नहों होते । प्रमुष मिठाइयों के नाम नीचे दिये जा रहे हैं-- 

पाग या पाक (१०१४, १८३२) सूरसागर में कई प्रकार के बताए गये हँ--'पाक 
ग्रमृत बिबिध षटविधि, रुचि किये हित माह” (१८३२) । पगी मेवायें 'पराक' कहलाती हैं । 
पेठा पाकर (१०१४) गॉदि-पाक (१०१४ तथा इलाची पाक (१०१४) [सं एला,एलीक 
इलायचो | श्रादि भो इसी प्रकार तेयार किये गये थे । पेठे के टुकड़ों को चाशनी में पकाये जाने 
पर झ्राजकल 'पेठा” कहते है । प्रागरे का पेठा प्रसिद्ध हैं। बबूल की गोंद भूनकर चाशनी में 
पकाने पर श्राज भो गोंद कहलाती हैँ ' यह विशेष रूप से स्त्रियों को सौर अथवा सूतिकागह में 
दी जाती है। इलाची पाक सम्भवतः वत्तमान इलायची दाना है । पांडे-आगमन-प्रसंग में पाक 
(८:६७) शब्द पके खाद्य पदार्थों के साधारण भ्रर्थ में भी मिलता हें---'करि करि पाक सबे 
श्रपत हैं, तबहीं तब छवे ग्रावे ।/ (८६७) अ्रथवा सिद्ध पाक इहिं आह जुठायो, (८६६) । 
गेहूँ के आठे से बनी मिठाइयाँ 

१४६--पूआ (१०१४) (पं० पूष, पुपालिका, पूृपाली, पूपषिका, पूषक, आदि) । यह पतले 
कियेहुए मीठे श्राटे से बना पकव्रान हैं। घी में बने मुलायम गर्म पुए का वर्णान किया गयाहै 
--होंस होइ तो ल्याऊं पुश्रा....मीठे श्रति कोमल हैं नीके। ताते तुरन्त चभोरे घी के ।' 
(१०१४) इसी प्रकार के पुए ग्रच्छे माने जाते हैं । 

मालपुवा (८०१) [देश० मल्लय + पृषक्र]|--मृदू मालपुग्रा मधु साने! (८०१) 
तथा 'मालपुवा माखन मथि कीन्हें ग्रह ग्रसित रवि सम रंग लीन्हें! (१८३१) भ्रादि वर्णनों में 


१--प० सं० ध्या०, २८४। दूध दही का कहों मिठाई' 
५ ४३।--'कही न जाइ मिठाई! 
५५०१६ “में जो मिठाई कही न जाई । सुखत मेलत खिनु जाइ बिलाई ।' 
२--महाभारत, झाश्रमवासी पे, “आ्रारालिका: सपकारा रागलाण्डविकास्तथा, 
उपातिष्ठन्त राजान छतराष्ट्र पुरा |” 
३--प० प्त॑ं० ध्या०, ५५०२ 'घिरित भजि के पाका पेढ़ा! 


११४ पकवान -- मिठाई तथा नमकीन 


भालपुग्रा बनाने के ढंग की ओर संकेत हैं। यह प्ग्मा से मिल्नता जुलता हैँ | देशीनाममाला में 
(६।१४५) हेमचन्द्र ने पुए के श्रर्थ में 'मल्लय' शब्द लिखा है ।* पूर्वी उत्तर प्रदेश में पुए को 
“गुलगुला? कहते हैं श्रौर मीठी पूरी को 'पुश्ना', किन्तु पश्चिमी उत्तर प्रदेश में मीठी पूरी को 
'पिटउगझ्ना' कहते हैं । त्योहारों व पूजा ग्रादि के पकवानों में पुए का प्रमुख स्थान है । 

हेसमि (८०१) अ्रु हेसमि सरसि सँवारी । भ्रति स्वाद परमसुखकारी । यह लम्बी 
ग्रायताकार मीठो वस्तु है जो श्रलीगढ़ क्षेत्र में श्राज भी “'नाकसेब' या 'हेसमा' कहलाती है । 
यह उस ज्षेत्र की स्थानीय मिठाइयों में ही गिनी जा सकती हैं। 

सुहारी (८२६, १८३१) [सं० + ग्राहार] । घी या 'मोयन” डाले गए आटे को 
शीरे में पडी पूरियाँ को सुहारी कहते हैं । यह साधारण्प पूरी मे मोटो व बड़ी बनाई जाती है । 
यह भी मथुरा श्रलीगढ़ आदि में ही श्रधिक बनती है । 

कोरी (१०१४) मीठे गेहे के ग्राटे से चीले की तरह का बना पकव्रान है। ब्रज तथा 
अलीगढ़ क्षेत्र में कोरी” शब्द इसी श्रर्थ में श्राज भी सुनने में आता है ।* 

खुरमा (८० १) [फा० खुर्म:] | मोयनदार आटे की बनी गोल टिकिया अ्रथवा भ्रायताकार 
टुकड़े जो खांड में पागे जाते हैं खुरमा कहलाते हैं---श्रर खुरमा सरस संबारे | ते परसि धरे 
हैं न्‍्यारे ।। (८०१) । भ्राजकल नमकीन खुरमा भी बनाते हैं । 

अमृत खांडू (१०१४) [सं० अमृत + खंड] । यह सम्भव: वर्तमान शक्‍्करपारे की तरह 
का कोई पकवान हैं | अवधी में शवकरपारे को 'खेंडरा' [सं० खरणडलक] कहते हैं ।* 

सातू * (४७६८) [सं० सकतु | । रक्मिणी प्रसंग मे इसका उल्लेख हे--'भक्‍त के बस 
भक्‍त-वत्सल, बिदुर सातू साग खायो ।' प्राचीन भारत के प्रचलित खाद्य पदार्थों में 'सकतु 
(सत्तू) भो था | पाणिनि ने 'उदक-सकतु” तथा पतंजलि ने दछि-सक्तु” का उल्लेख किया है ।* 
ग्राज भी सत्त पानी या दूध के साथ खाया जाता है । 

लपसी, लापसी (८४५) (१८३१) [सं० लप्सिका] घो में भुने श्राटे का मीठा व 
पतला भिष्टान्न है । हल॒ुवा इसी प्रकार का मिलता जुलता पकवान है, किन्तु इसे सूखा बनाते हैं । 
सूरसागर में वर्णित इन मीठे पकवानों में हलुए का उल्लेख नहीं है । प्रलीगढ़ क्षेत्र में पतली लपसी 
को 'सीरा' भी कहते हैं (८० १)। पाणिनि के समय में जो का बनाया हुआ “यवागु अत्यधिक प्रिय 
था । यह लपसो से ही मिलता-जुलता है। उन्होंने 'सालविका यवागु' द्वारा उस प्रदेश में विशेष 
रूप से इसके श्रधिक व्यवहार का संकेत किया हैं। श्राज भी इस प्रदेश, श्रर्थात्‌ अ्रलवर से 
बीकानेर तक राजस्थान के इस भाग में 'लप्सी' (अ्रमीरों द्वारा खाई जाने वाली पतली) तथा 
रावरी नमकोन व सूखो-सी) खाने की प्रथा खूब चल रही है। प्राचीन समय में भी 'यवागु” पेय 
तथा 'विलपी” दो प्रकार का प्रचलित था ।ई 


१--कृ० जी०, ए० ११, श्रध्याय 5 

२--क० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ 

३--प० सं० व्या०, २८४५ खँडरा खेंडि खंडोई खंडी- खंडोई ८ चाशनो, 
(खश्डवती) खंडि > काटना, खड़ी ८ पागना । 

४- तुलसी, कविता०, लंकाकांड ५० 'सोनित सो सानि सानि गूदा खात सतुझ्ा से! 

५--इं डिया एज नोन टु पारिनि, ए० १०७, महाभारत में भी सत्त की प्रशंसा को 
गई है। 

६-३ डिया एज नोन टू पाणिनि, छ० १०५-१०६ 


खाये तथा पेय पदार्थ ११५ 


मेदे की मिठाइयाँ 

१५०--घेवर (८०१) [सं० घृतप्र-घिवउर--घेवर] 'घेवर भ्रति घिरत चभोरे । लै खांड 
सरस रस बोरे ।' मेंदा का बना गोल छत्ता सा होता है । इसको घी में सेकने के बाद चाशनी में 
पाग लेते हैं | घेवर श्राज भी अलीगढ़ तथा मथुरा झ्रादि को तरफ़ ही श्रधिक बनता है । 
हेमचन्द्र ने देशीनाममाला (२।१०८) में घेवर का उल्लेख किया है । 

फेनी (१०१४,८५२६) । यह मैदे के सूतों से बनी पूरी सी।होतो है तथा पगी हुई व दूध 
में भिगोकर दोनों प्रकार से खाते हैं । सूरसागर में दूध में खाने का उल्लेख भी है--'फेनी घुरि 
मिसि मिली दूध सेंग । मिलि मिस्धित भई एक रंग | (१८३१) | परिठ १५३ में पेरा-फेनी 
भी दिया गया हैं । 

सकर पारे (८०१) [फ़ा० शक्‍्करपार:] ! मैदे श्रथवा श्राटे के बने त्रिभुजाकार या 
ग्रायताकार खंड जो शक्कर में पाग लिये जाते हैं। तुरन्त के पागे शक्‍्करपारे भ्रधिक स्वादिष्ट 
होते हैं -- सकक्‍करपारे सद पागे ।' श्राज कहों कहीं लोग इसको 'सकलपारा' भी कहते हैं । 

जलेबी (१८३११, ८०१) । यह मैँदे की गोल छत्तेदार मिठाई है जिसे शीरे में डालकर 
मीठा करते हैं । इस रस को ही सूरसागर में जलेब भी कहा गया है--बहुत जलेब जलेबो 
बोरी । नाहिन घटत सुधा तें थोरी, (१८३१) श्रथवा सुठि सरस जलेबी बोरी । जेंहि जेवत रुचि 
नह थोरो, (८०१) । यह आजकल लोगों को प्रिय किन्तु सस्ती मिठाइयों में आती हैँ । 

खाजा (१०१४) [सं० खाद्य --पा० खज्ज] । यह खांड में पगी मेंदे की रोटी सी होती 
हैं । खाजा भी पश्चिमी उत्तर प्रदेश मे ही श्रधिक बनता है । 

गालससूरी | यह एक छेंददार मिठाई है जो मेंदा और बेसन मिला कर बनाई जाती 
हैं -- भ्ररु तेसिये गालमसू रो जो सातहि मुख दुख दूरो।' इसका वर्रान सू रसागर में है। यह मिठाई 
भी ब्नजप्रदेश की हो मिठाइयों में आती हैं । उधर इसको श्राज भी 'मसूरी' अथवा” “मैसूरो' 
कहते हें! । 

गूका, गुका, गोका (१०३१-५०१, १०१४) [सण्गुहयक, गुज्भग्र-गोभप्म-गूमा | 
इसका नाम गुहयक' सार्थक ही है क्‍योंकि मेंदे की पूरी के भ्रन्दर खोश्ना, मेवा श्रथवा कसार 
भर कर बनाते हैं । 'गूकरा बहु पूरन पूरे । भरि भरि कपूर रस चूरे।' (८०१) । पूरन शब्द 
संभवत: इसी श्रर्थ का सुचक है । सिकते समय कट न जाये इसीलिए गुभिया के किनारे 'गूंठ 
या गृध देते है--गोभा गँधे' (१८३१) | श्राजकल इसको गुभिया' कहते है तथा होली तथा 
विवाह के पकवानों में अवश्य बनाई जाती है । 

लवंग (८०१) गुक्रिया के समान ही मैद की पूरी में खोश्रा श्रौर मेवा भर कर बनाते 
हैं, किन्तु इसका भ्राकार चौकोर होता है । इसको लौंग से बन्द करके शीरे में भिगोया 
जाता हैं । 
बेसन की बनी मिठाइयाँ 

१५१-सुख-पुरी (१०१४) । यह बेसन की बनी मीठी पूरी होती है । भ्रब सुखपूरी 
बनाने की प्रथा कम हो गई है । 

सेव (१०१७) । पतला और लम्बा लच्छेदार पकवान जो शीरे में पगा हुश्ला मीठा 
ग्रथवा नमकोन दोनों प्रकार का बनता है । 


"जन 3००००. 





१--३० जी०, प्र० ११, अ्रध्याप ६ 
२--प० सं० ध्या०, १६२।४ 'बिख भर ५रि काल भा गोभा | 


११६ पकवान -- मिठाई तथा नमकौने 


लाडू (८०१) [सं० लड्डू , लड्डू क) लड्डू, भुने हुए बेसन की बूंदी या नुकती के ज्यादातर 
बनाये जाते हैं । नुक्‍ती के लड्ट_ को ही संभवत: सेवलड्‌ (८०१),मोती लाडू (८०१) [सं० 
मौक्तिक] श्रोर लावनि लाडू (१०१४) कहा गया है। भ्राज बारीक नुक्ती के बने लाडु 
मोतीचूर के लहु , कहलाते हैं । खिर-लाडू (८०१) [सं० जक्षीर + लड्ड_] द्वारा शायद खोये के 
लड्डू से तात्पर्य हैं । इन सब का इस प्रकार वर्णान किया गया है --- 
'सेव लाडू रुचिर सेवारे । जो मुख मेलत सुकुमारे । 
सुठि मोतीं लाड़ मीठे । वें खात न कबहूँ उबीठे । 
खिर-लाड़, लवंगनि नाए | ते करि बहु जतन बनाए ।' (८०१) 
तथा--'लावन लाड्‌ लागत नीके' (१८३१) 
लट्टू बच्चों को विशेष रूप से प्रिय होता है । प्राचीन संस्कृत साहित्य में 'मोदक' विदूषक 
को प्रिय बताया गया है। लहु का समानार्थक शब्द मोदक भी सूरसागर के फाग-प्रसंग में 
मिलता हे--मोदक माँक कपूर व्वालि मदमातों हो” (२४८०) । पद्मावत में दूध के छेने या 
दही के रसगुल्ले के समान मिठाई 'मौरंडा' का उल्लेख है ।* पछांह तथा पंजाब मे भुने गेहूँ, 
मक्का, मुरमुरे या चने के गुड़ श्रथवा खांड में पगे लहु भी 'मोरंडा' कहलाते हैं। ठगों के 
प्रसंग में बिष-लाडू (२२२०,२२०१) तथा ठगमादक (४०१५,२२०३) का उल्लेख भी सूर 
ने किया हैं। 
चावल के आटे से बनी मिठाइयाँ 
१५२--खजूरी (८० १) [सं० खर्जु: खजूंरः, खर्जूरो ] मधुरी भ्रति सरस खजूरी”। 
यह चावले के आटे की टिकिया सी होती हैं जो घी में सेंकी जाती हैं। अलीगढ़ क्षेत्र में 
'खजूरिहरि? के त्योहार पर (श्रावणी के एक दिन पहले) बनाया गया पकवान भी खजूरा! 
कहलाता है ।* 
बाबर (८०१) 'बाबर बरने नहिं जाई | जिहि देखत भ्रति सुख पाई'--चावल के आटे 
की मालपुए की तरह की मिठाई हैं। ग्रलोगढ़ क्षेत्र मे बाबरा' या बाबरी नामक यह मिष्टान्न 
ग्रब भो बनता हैं किन्तु और जगहों में बाबर दिखाई नहीं देता । 
अद्रस] (८०१) । अ्रँदरसे का वर्णन कई पदों में है--सुन्दर श्रति सरस अ्रंदरसे । 
ते घुत-दधि-मधु मिलि सरसे (८०१) अभ्रथवा 'ससि सम सुन्दर सरस अ्रंदरसे, ऊपर कनी 
ग्रमी जनु बरसे! (१८३१) तथा “लौंग कपुर खांड घृत धार । अंदरसे खटमिठे सिघारे ।' (परि० 
१४३) । यह चावल के प्राटे को मीठी गोल घी में सेंकी टिकिया सी होती है । ऊपर के वर्णन 
में इसमें दही, खांड या मधु, लौंग तथा कपूर डालने की चचा की गई हैँ । 
अन्य चीजों से बनी मिठाइया 
१५३--अमिरती । यह उरद को दाल के श्राटे के बनी बड़ी जलेबी से मिलती जुलती 
मिठाई हैं। पद्मावत में इसका समानार्थक शब्द 'भुरकुरी' प्रयुक्त हुआ हे? किन्तु खड़ीबोली 


१--प० स'० उया, २८४।६ दूध दहो के मोरंडा बांधे' 
२-७० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ 
३-- » 9 ५० ११, श्रध्याय ८ 


४-प० स'० व्या०, ५५०७ भाँति लाडु छालओ भुरकुरी। मांठ पेराक 
बुंद ठुरहुरो | भ्रपन्न शा मुरुककी (पासहू ४० ८६२) 


क्षाद्य तथा पेय पंदार्थ ११५ 


हिंदी में 'इमरती' शब्द झ्राज तक चलता है। 

दूधबरा, गुरबरा (१०१४) । फटे दूध या छेने का घो में सिक्रा बरा दूधबरा होता 
है भर गुरबरा' गुड़ के रस में भिगोकर बनाते होंगे---' इक कोर इक भिजें गुरबरा' ।॥* 

पिराक (८२६) खोये की छोटा गुक्रिया सी 'पिड़की' या 'पिरकी' कहलाती है । 

गेंदोरी । (१०१४) खांड की गोल बड़ी टिकिया को ही गिदौरी कहते हैं । पछांह में 

विशेष रूप से विवाह के अवसर पर तेल के दिन चलन में यह बांटी जाती है ।* मिठाइयों की 
इस सूचो में आ्राजकल को प्रमुख प्रिय मिठाइयाँ--बरफ़ी, पेड़ा, गुलाबजामुन, बालृशाही, 
कलाकंद तथा घर की बनी कतरियों तथा हलवे को कमी खटकती है | ग्राज मथुरा के पेड़े और 
खुरचन बहुत मशहूर हैं । बंगाली मिठाइयाँ जैसे, रसगुल्ला, चमचम, रसमलाई तथा स्देश ग्रादि 
सम्भवत: बाद में चली है । किन्तु हलवे का उल्लेख पद्मावत तथा आाईने ग्रकब री दोनों में ही है ।* 
ग्राईने ग्रकबरी में मैंदे से बना हलुत्रा बताया गया हैं जब कि ग्राजकल प्राय: सूजी से बनाते हें ।* 
नमकीन पकवान 

१५४ -नमकोन पकवानों की यूचक शब्दावली इस प्रकार है -- 

फुलौरी, पटकोरी, पकौरी (१०१८, ८०१) [सं० फुल्ल + वटी, पक्व + वटी )-- सो 
खात ग्रमृत पककौरो' (८०१) | पकौरी बेसन तथा मूँग या उद की दाल की बनतो हैं। आजकल 
'पकौड़ो' शब्द भ्र्रिक सुनने में झ्राता है, किन्तु 'फुलोरी” शब्द भी प्रचलित है । अलीगढ़ ज्षेत्र में 
पकौड़ी की कई किसमें व उनके नाम मिलते हँ--'डुमकौरी”, बरौरी*, कुम्हौरी, गुरबरों आ्रादि ,* 
सूरसागर में मूँग की दाल की पकौड़ी का उल्लेख भी है--'मूँग पकोरा' (१०१४) | 

पिठोरी (१०१४) [सं० पिष्टिका- पेट्टिआ-पैट्ट-पिट्टी-पिठी] दाल पिसने के बाद 
पिट्ठी कहलातो है । आआाठे के भ्रन्दर पिट्ठीभर कर पिठोरी बनाते हैँ । प्रायः उद चने या मृग 
को दालों की पिट्टी बनाई जाती है । 

पतबरा (१०१४) 'मूँग पकौरा पनौ पतबरा' [सं० पत्र-पत्रा + बरा]। यह सभवत: 
ग्राजकल का 'पतौरा है जो घुइया के पत्ते व उर्द की पिट्ठटी या ब्रेसन लपेट कर उब्ालने के बाद 
कतरे काट कर तला जाता है । यह सूखा व रसेदार दोनां प्रकार का बनता है। बथुए के साग 
तथा मूँग की दाल तथा भ्रन्य 'कुछ' सागों तथा बेसन आदि के भी पतौरे बनाते हैं ॥ उपर्युक्त 
उल्लेख में 'पतबरा' बनाने की विधि स्पष्टरूप से नहीं बताई गई हैं। पनौ--शायद 'पना' के 
ग्र्थ में आया है । श्राम तथा जीरे प्रादि से बने नमकीन पानी को 'पना' कहते हैं । अवधी में 
पतौरे का समानाथंक शब्द 'रिकंवठ पद्मावत में भी मिल जाता है |? बिहार में भी इसको 
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जाता था | 
५--प० सं० ध्या०, ५४९। झो खेंडवानी लाइ बरोरी' । खँंडवानो बरोरी -: खांड के 


पानो में पड़ी हुई उर्दे की दाल की पकोड़ी 

६--#० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ 

७--प० सं० व्या, ४१६। 'पान लाइ के रिकवछ छोके' । रिकंवछ ८ घुइया के पत्ते 
व उर्द की दाल के पतोरे । 





११८ पकवान--मिठाई तथा ममकोरन 


रिवकेंछ या सेंढा' ऋहते हैं । 

काचरी (१०१४) | कचरी नामक फल के टुकड़े सुखाने के बाद घी में तल लिये जाते 
हैं । झ्राजकल को ग्रधिक प्रचलित 'कचरी” चावल के नमकीन श्राटे में बनती है । यह चावल 
के श्राटे के नमकीन सेव से होते हैं । 

कोरी (१८३१) संभवत: चावल के आ्राटे से बनी कचरी है जो भ्राज भी प्रलीगढ़ क्षेत्र 
में कई नामों से प्रतिद्ध हु-- मोहन पकौड़ी', 'कचरिया', 'कुरैरी' श्रादि। हाथरस में इसी को 
'मिरचौनी' कहते हैं । 

डुभकोरी (१८३१) खौलते हुए पानी में बनी पकौड़ी 'डुभकौरी' 'कहलाती है । भ्रब 
डुभकौरी बनाने का रिवाज कम हो गया है । 

मटरी (१४२८) 'पिस्ता दाख बदाम छुहारा, खुरमा खाभा गूँक़ा मटरी” | मोयनदार 
झाटे की नमकीन छोटी पुरी जो मोटी व ख़स्ता बनती है। पछाह के घरों में मठरी श्रक्सर 
नाश्ते में बनाई जाती हैं । 'मठरी' शब्द आ्राज भी बोला जाता हूँ । 

मठ" (परि० १५३) । 'मठ जिरवानी” संभवत: वतंमान 'माठा' नामक पकवान हैं। यह 
मठरी की तरह का किन्तु पूरी से भी बड़ा श्रौर मेदे का बनता है । बीच में तरह-तरह से 'गूँठा' 
जाता है । विवाह के पकवानों में इसका खूब चलन है । 

बरा (८४२, ८०१, ८५६) [सं० वटः ८ गोल टिकिया] । यह मुँग या उर्द'की टिकिया हैं 
जो कई प्रकार की बनती है--मीठी (गुरबरा) या नमकीन, दहो में पड़ी हुई श्रथवा खटाई में पड़ी 
हुई--- खारे खट्टे मीठे है निधि (१८३१), “बरी, बरा, बेसन, बहु भाँतिनि,* ब्यंजन बिबिध 
प्रगनियाँ (८२६) । एक पूरा पद (८४२) बरे से ही संबंधित है -- 

बरा कौर मेलत मुख भीतर, मिरिच दसन टकटोरे। 

तीछन लगी नेन भरि झ्राए, रोवत बाहर दौरे ।' 

दधि-बाटी (८४५) भी शायद दही-बरा के श्रर्थ मे लिखा गया हैं । 'दहीबरा' श्राज- 
कल के प्रिय व्यंजनों में गिना जाता है । दूध के बरे का भी उल्लेख हुआ हँ--दधि दूध बरा 
दहिरौरी' (८०८) | दहिरौरी भी शायद दही बरा का ही सूचक हैं [दही + बरा] । 

सूजी (परि० १५३) | उस समय तेल में तली व खट्टी सूजी बनाने की प्रथा भी 
थी-- निबुश्ना लोन तेल तर सूजी, राइ करोंदा अंब कलौंजी । अब नमकीन सूजी के स्थान 
पर सूजी का मोठा हलुवा ही भ्रधिक प्रचलित है । 

ग्राजजल को नमकीन वस्तुओ्रों में दालमोठ, खस्ता, समोसे, तथा विभिन्न प्रकार की 
चाट के नाम इस सूची में बढ़ाए जा सकते हैं । 'समोसा' उस समय प्रचलित था क्योंकि जायसी 
ने मांस से भरे समोसा का वर्णन किया है ।* पश्चिमी सम्यता की देन बिस्किट व डबलरोटी 
ने नगरों में चाय कॉफ़ी के साथ भारतीय नाश्ते में विशिष्ट जगह बना ली है। 





१--प० सं० व्या०, ५४६।७ “कढ़ो संवारि श्रों डुभकौरी” 

२--- ,, ». *५० में 'भांठ' शब्द का ज़िक्र है। 

३--प० सं० व्या० ५४६॥१ भांति भांति पार्काह बरा। 'अ्रथवा! एकहि झ्रादि 
मिरिच सिउं पीठे । श्रोरुजो दूध खांड सो मोठे ।! 

४--प० सं० ध्या०, ५४६१ 'भूंजि समोसा घिय मंह काढ़े । लौंग मिरिच तिन्ह 
मंह सब डाढ़े ।' 


खाद्य तथा पेय पदार्थ ११६ 


७--भोजन की अन्य सामग्रियां अथवा व्यंजन 


१४४--भोजन-सामग्री की दृष्टि से १०१४ तथा १८३१ पदों का बहुत महत्त्व है । 
इन्हें पह कर लगता है कि कायरे के प्रे खाने में परोसे जाने वाले व्यंजनों में इन कई सौ वर्षा 
में भो कोई विशेष ग्रन्तर नहीं हुआ है । निम्नलिखित नाम उल्लेखवीय हैं--- 
रोटी (७७७, १०१४) सूरसागर में बेसन की रोटी का निर्देश है--रोटी 'हचिर कनक 
बेसन करि। अ्रजवाइन सैंधो मिलाइ धरि (१८३१)। मकुनी (१०१४)--एक मकूनी दे मोहि 
साजी--भी* एक प्रकार को बेसन की रोटी को कहते थे ग्रन्यत्र घी से 'चभोरी या चुपड़ो 
रोटी का कवि ने वर्खन किया हैं-- इक कोरी इक्र घीव चभोरी' (१०१५४) ॥। कलेवा-प्रसंग में 
कृष्ण को माखन रोटी प्रिय बतायी गयी है--'जननी पै मांगत जग-जीवन दे माखन रोटी उठि 
प्रातः (७७७) अथवा 'माखन रोटी बहुत प्रियो' तथा 'दोउ भेया मेया पे मांगत, देरी मैया 
माखन रोटो' (७८३) । एक स्थल में रोटी का विशेषण 'सुपक सुकोमल' (७८१) आया है । 
रोटी मुलायम व अच्छी तरह सिकी ही अच्छी होती है । 
झ्राईने श्रकबरी में कई प्रकार को रोटियों का विवरण है--(१) बुजुर्गं-तनूरी (बड़ी तन्दूरी 
रोटी) तथा तुनके-ताबगी (हलकी तवे पर सिकी) | इसी की एक क़िस्म चपाती हैं। यह एक सेर 
ग्ाटे में पंद्रह या कुछ अधिक ही बन जाती थी ।' 
तुलसी ने भी “रोटी” का उल्लेख किया हैं ।रै ग्राजजल छोटो व पतली रोटी को कभी 
कभी 'फुलका' भो कहते हैं तथा मुसलमानों में विशेष रूप से “चपाती” बनाने का रिवाज है । 
पंजाब में अधिकतर तंदूर' पर बनी 'तंदूरो' तथा. 'नान' श्राज भी बनती है । 
मांडे (१८३१,४२२२) [सं० मंडकः:]। मंदे की रोटी-विशेष .मांडे कहलातो है मांडे 
मांड़ि दुनेरे चुपरे। बहु घ्त पाइ आपहो उतरे । अब मांडे बनाने का रिवाज नहीं रहा हैं । 
पद्मावत में भी घी से पोए हुए उज्ज्वल मांड का वर्णन है ।* 
बाटी (१०१४) [सं० वटो] | गेहूँ के श्राटे की लोई हाथ से चिपटी करके कंडे की राख 
. १--हिन्दी शब्द सागर के श्रनुसार मकुनी (देश०) के कई श्र हैं १--श्राठे के भोतर 
बेसन श्रथवा चने की पिट्टी भरकर बनाई गई कचोरी, बेसनी रोटी, २-- 
मटर के श्राटे की रोटी, ३--बेसन तथा गेहूँ के श्रादे को मिलाकर उसमें नमक, 
मेथी, मंगरेला मिलाकर बनाई रोटी । 
२--श्राईने श्र०, श्राईन २५ 
३--तुलसी, कविता०, उत्तरकांड ६३ 'रावरों कहावों, गुन गांवों राम रावरोहइ, 
रोटी हे पावों, राम रावरी हो कानि हों ।' के 
श्रीकृष्ण गीता०, २; छोटी मोदी मौसी रोटी चिकनी चुपरि क दे री मेया ।! 
४--प० 'सं० व्या०, २८४। (२) मानसोल्लास के श्रनुसार गेहूं के श्राटे में घो नमक 
दूध श्रौर पानी डाल कर माड़ने के बाद उसकी लोई की रोटी हाथ से बनाकर 
मिट्टी के तवे पर सेक ली जातो है । चित्रावली (५२३१) में दूध व खांड़ के मांड 
का उल्लेख है (गोहें प्रथम दूध सो धोये । खोर खांड मिलि मांडा पोए |?) 
प० स ० व्या०, २८४।२ 'कालर मांड श्राए घिव पोए। ऊजर देलि पाप 
गए धोए ।' 
५४२।२ कापर छानि मांड भल पोए ।! 





१२० भोजन की भ्रन्य सामग्रियाँ भ्रभवा व्यंजन 


की धोमी-धोमी श्रांच में सेंक लेते हैं । 'रोटी बाटी पोरी कोरी' (१०१४) नाम एक साथ दिये 
गये हैं । दृधि बाटी (८४५) । यह शायद दहो में डाल कर बनाते होंगे । 
अंगाकरि (१८३१) 'अबही अंगाकरि तुरत बनाई। जे भजि भजि ग्वालनि संग खाई ।' 
वर्गान में तुरंत का बना 'अंगाकरि अधिक स्वादिष्ट बताया गया हैँ। बड़ी बाटी को ही 
अंगाकरि' कहते हैं । यह शब्द पश्चिमो हिन्दी मे श्राज भी चल रहा है। घरों में साधारणतया 
बाटी या मांडे बनाने की प्रथा ग्रब नहीं रही हैं । 
लुचुई (८४५,१०१४) [सं रुचि या फा० लोच] | मैदे की पतली मुलायम व बड़ी 
पूरी ही लुचुई कहलाती है । जायमी ने भी पूरी तथा सोहारी के साथ गर्म और कोमल लुच॒ई का 
उल्नेख किया है । दो लोइयों के बीच में घी लगाकर पतलो बेली हुई पूरी भी जो तवे पर सेकी 
जाती हैं लुचुई या 'दोहथी' कहलाती है । ग्रवध में अ्रनंत चतुर्दशी के दिन लुचुई खाने की प्रथा 
है ।* यह प्राय: खांड के साथ खाई जाती है ।* अ्रब तो मैदे की प्रियाँ प्रायः विवाह आ्रादि के 
पकवानों में हो बनाने की प्रथा रह गई है। पूरी, पुरी, पुरि पेरी (८०१,१८३१,८१६, 
८२६,१०१४) [सं० प्रिका?] । लगता है पूरी बच्चों को हमेशा से टी अच्छी लगती है-- सद 
परसि धरी घृत-प्रो। जब प्री सुनि हरि हरष्यो। तत्र भोजन पर मन करष्यौ।” (८०१) 
कलेवा में भी मेवा तथा अन्य विविध पकवानों के सामने बालक कृष्ण का ध्यान पूरी व अ्रचार 
ही आकर्षित करते हें--तुमकों भावत पुरी संधानों। (८२६)। बियारो-प्रसंग में मंदा और 
बेतन मिलाकर बनाई गई मूलायम तथा भारी पूरी का वर्णत है--'भ्रति कोमल पूरी हैं भारी । 
जेवहुँ स्थाम मोहि सुब दोजे । तातें करी तुम्हें ये प्यारी (८१९)। रोटी, अ्ंगाकरि, बाटी 
ग्रादि तो प्रायः दिन के भोजन में हो बनती थीं, किन्तु प्री हर समय के खाने में श्रा सकती थ॑ । 
वेसन पुरो सुव्-पुरी लीज' (१०१४) द्वारा उस समय बेसन को पूरी बनने की प्रथा का भी 
पता चलता है । अब तो गेहँ के झ्राटे की पूरी अधिक लोकप्रिय हैँ। पश्चिमी उत्तर प्रदेश में 
'पुरी' शब्द ही प्रायः बोला जाता है, यों प्री 'पूड़ो' शब्द भी सुनने में आते हैं । भ्रवध में चने 
की दाल भरी हुई 'प्री' कहलाती है जो और जगहों की 'कचौडी' हुई। साध।रण प्री को वहाँ 
'सोहारी' कहते हैं । परी से बड़ी सोहारी व उससे बड़ो लुचुई बनती हूँ । ब्रज की ओर मीठी 
पूरी को सोहारो कहते हैं । पद्‌भावत में भी पृ री के रंग, कोमलता एवं सहस्र स्वाद का विस्तृत 
वर्णन मिलता है ।" 
१--प० सं० व्या०, २८४ लुचुई पूरि सोहारी परी । एक ताती श्री सुठि कॉवरी । 
२--प० स० ध्या०, २८४। (३) 
३ रै-प० सं० व्या०, १४२।६ लुत्नई पोइ घोव सो भेई । पाछें चहों खांड सो जेई |! 
४--क ० जी०, प्र० ११, श्रध्याय ६ सोनियर विलियम्स कोष में 'पोलिका? शब्द 
मिलता है। पाइग्रसहमहैएणवों कोष में भी संत्कत्त पोलिका' हो है। 
पोलिका-पो लिग्रा-पोली-पूली-पूरी विकासक्रम संभव हो सकता है । 
५--प० सं० व्या०, २८४। (३) 
६--प० सं० ध्या०, ५४३।३ 'करिल चढ़े तहँ पाकहिं पूरी | मूंरठाह मांह रहहि सोंचूरी | 
जानहू सेत पीत ऊजरी। लेन चाहि श्रधिक कोंवरी । 
सुख मेलत लिन जादू बिलाई । सहस सवाद पाव जो खाई ।! 
५४३।७ 'पूरि सोहारी करी घिउ चुवा। छुवत बिलाहि डरन्ह को छुवा । 
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कचोरी (१८३१) [कच--दाल --तामिल] यह दाल की पिट्ठो भर कर बनाई गई नमकीन 
प्री सी होती है, किन्तु छोटी और मोयनदार श्राटे को कुछ झ्रधिक मोटी बनती है । डा० सुनोत- 
कुमार चेटर्जी के मतानुसार 'कच' तामिल शब्द है जिसका श्रर्थ दाल है । कचपूरिकी-कच उरिया- 
कचोरी--यह विकासक्रम संम्भव हो सकता हैँ ।* कचौरो प्रायः उरद की पिट्ठी की बनती है । 
इसी का बड़ा रूप 'बेड़ई' है जो अलोगढ़ क्षेत्र में श्रधिक प्रचलित हैं।* ग्राजजल श्रालू मटर 
भ्रादि की भी कचौड़ी बनाने की प्रथा शहरों में चल गयो हैं । 

कोरी (१८३१) ' श्राजकल सादाबाद तहसील में पराठे को पलटा” 'टिक्कर' श्रथवा 
'बरौरा” कहते है ।* संभवत: 'क्रोरा' को ही कौरी' कहा गया हें--' पूरी पूरि कचौरी कौरी । 
सदल सउज्जल सुन्दर सौरी' (१८३१) । पराठा प्रायः त्रिभुजाकार होता है औऔर री लगाकर 
तवे पर सेंकते हैं । पछांह में पराठे को 'परामठा' भी कहते है । 

१५६--तंदुल (४५४), ओदनि, ओदन (६०८, १०३०), भात (१०१४) तथा 
कूरा (१०१४ -मीठे चर-पर उज्ज्वल क्रा) शब्द पके हुए चावल के भ्र्थ में प्रयुक्त हुए हैं । 
इन शब्दों की व्याख्या की जा चुको हैं | कुछ लोग चावल पकते समय कुछ पानी निकाल 
देते हैं जिसे 'मांड' कहते हैं। ऐसा करने से चावल बिखरे हुए से बनते है । इस क्रिया को 
'पसाना' कहते हैं -भात पत्ताइ रोहिनी ल्याई, (१०१४)। पर्जी उत्तर प्रदेश, ब्रिहार 
बंगाल तथा दक्षिण में लोगों का मुख्य ग्राहार चावल हो है । पतंजलि ने “विन्ध्यों 
वधितकर्म्‌ ओदन का उल्लेख कई बार किया है । इन प्रान्तों में श्राज भी इस ढंग से चावल 
खाने का दृश्य देवने को मिल जाता है? खीचरी* (१८३१) [सं० कसरः] दाल और 
चावल मिलाकर (खिचड़ी) पक्राते है । आईने अ्रकबरी को व्यजन-सूची में भी खिचडी बनाने 
का ढंग दिया गया हैं । सम्राद को पाक्रशाला में खिचडो बताने करे लिए पांच पांच सेर 
चावल मृग की दाल तथा घी की आवश्यकता होती थी । सूरसागर में खिचड़ी किस दाल से 
बनाई गई थी यह नहीं बताया गया है । प्राइने अ्रतबरी के उल्लेख से ग्रनुमान होता है कि मूंग 
को खिचड़ी अ्रधिक प्रचलित थी । आ्राज भी उर्द, लाल मसूर, चने आदि को खिचडी बनने 
पर भी लोगों को मूंग की खिचडी हो अधिक प्रिय हैं । विशेषरूप से बीमारी के बाद तो यही 
दी जांतो हैं । दाल चावल तथा घी के ग्रनुपात में अ्रवश्य परिवर्तन आरा गया हैं । 

सूरसागर में इसके श्रलावा और किसी ढंग से चावल बनाने के उल्लेख नहीं मिलते हैं । 
लेकिन ऐसा नहीं है कि उस समग्र आज की प्रिय तहरी या चात्रल का ज़रदा न बनाया 
जाता हो, क्योंकि पद्मावत तथा ग्राईने भ्रकबरी में इनका जिक्र हुआ है । आ्राईने भ्रकबरी में 
उल्लिखित चावल की भअनन्‍्य तश्तरियों में 'जुर्द बिरंज', खुश्का' तथा बार्दिजाँ श्रादि नाम लिए 


१--डा० वासुदेवशरण श्रग्रवाल--हिन्दी के सौ शब्दों को निरुक्ति 

२--#* जी०, प्र० ११, भश्रध्याय ६ 

३--क० जी०, प्र० ११, श्र० ६ 

४--ईं डिया एज नोन दु पाणिनि---'० १०४ महाउम्सग जातक के गअझ्रनुसार एक 
श्रसिक का भोजन सुप श्रौर यव-भत्ता (937|2ए) ही था । पतंजलि के भ्रनुसार 
किसी भी ब्राह्मण को भोजन कराने के लिए 'झ्ोदन' यथष्ट होता था । 

५--बॉनियर, एृ० ३२१, बनियर ने सेनिकों के खिचड़ी खाने का उल्लेख किया है। 

बिचड़ी बनाने में चावल व तरकारी साथ-साथ उबालने के ब्राद कृपर से घी 

डालने का वरान है । 


१२१ भोजन की भ्न्य सामग्रियाँ ग्रथवा व्यंजन 


जा सकते हैं ।* पदुमावत में केसरिया 'सोनजरद' तथा “तहरी' भी व्यंजनों में थे ।* 
१३७--कढी (१८३१)--खाटी कढ़ी बिचित्र बनाई । बहुत बार जेंवत रुचि श्राई ।' 
लोगों के प्रिय व्यंजनों में आज भी कढ़ी का स्थान है । बेसन की पकौड़ी को बेसन के पतले रसे 
में पकाकर बनाते हैं श्रौर दहो डाल कर इथमें खट्टापन लाते हैं। निमोना, निमोननि (१०१४, 
१८३१) पिसी दाल को भून कर उसमें दही मसाला हरी मटर श्रादि डालकर निमोना बनाया 
जाता हैं। चने को दाल का ही निमोना अधिक बनता है। सूरसागर में दाल-विशेष या बनाने 
की विधि का संकेत नहीं है । चटपटा होने का अवश्य उल्लेख है-- 'बहुत विरिच दें किए 
निमोना' (१०१४) तथा 'सरस निमोननि स्वाद संवारयों' (१८३१) । 
बेसन सालन । सूरसागर में बेसन से विविध प्रकार के व्यंजन बनाने की चर्चा कई 
बार की गई है। इनमें से एक बेसन की तरकारों भी थो--बेसन सालन अधिकौ नागर 
(१८३१) तथा बेसन के दस बीसक दोना' (१०१४)। आजकल भी बेसन का नमकीन 
हलवा सा बनाकर फिर उसके कतरे काट कर सूखी और रसेदार तरकारी बनाते हैं जो 
'बेसन' कहलाती हैं । ग्रवध में इसको 'खंडरा' भी कहते हैं ।* 
बरी (८१६, १०१४;१८३१) [सं० वटी ]। उर्द की दाल को छोटी-छोटी पकौड़ियों को 
सुखाने के बाद उसकी रसेदार तरकारी बनाते हैं। यह ग्राजकजल खूब बनाई जाती है। क्र-बरी 
(१०१४) का उल्लेख भी हैं [क्री 5 अरहर की फली] | 
मं गल्ली (१८३१) मूंग की दाल को बनी कोई नमकीन वस्तु ज्ञात होती है । बरी की 
तरह ही बनाई मँगौरी (मूंग को दाल की) भी हो सकती है । पद्मावत में भी 'मुंगौछी' का 
उल्लेख है ।* 
ढरहरी (१८३१) 'मग ढरहरी होग लगाई” से कोई नमकीन वस्तु ज्ञात होती है । 
पद्मावत में बुन्द ढुरहरी का उल्लेख है। वहाँ हरी मटर या चने को बुंदिया के लड्डू का 
ग्रर्थ भी लगाया जा सकता हैं ।* 
मिथोरि (१०१४) उर्द की दाल वा पेठे की बरी जिसमे मेथी श्रादि मसाला डाला 
जाता है इसको 'कुम्हरीरी भी कहते हैं । मिथौरी शब्द ग्रब साधारणतया सुनने में नहीं ग्राता 
है । पद्मावत में सिरका पड़ी मिथौरी का निर्देश है।* दहिरोही (८०१) भी दूध और दही 
१--पश्राईने श्र०, ए० ११६ 
२--प० सं० व्या०, ५९।६ कोइ सोनजरद जेउं केसरि! 
५». ७ ५०।१ “तहरो पाकि लोनि श्रौ गरी । परी चिरोंजी श्रौ खुरुहुरी ।' 
२३--प० सं० व्या०, २८४ (५) शब्दसागर के श्रनुसार खंडरा बेसन का घौकोर बरा 
होता है जो सूखा श्रोर गीला दोनों प्रकार का बनता है । कंवर सुरेश सिह के 
अ्रनुतार मूंग, चना, उरद तथा अश्ररहर श्रादि दालें सिलाकर पोस कर उसके 
'खंडरे! काटकर बनाते हैं | ये 'मुंगोरी' की तरह बनाये जाते हैं । 
४--प्र० सं० व्या०, ५४९।३ “भई मु गोछी मिरिचें परों। कीन्ह मुंगौरा श्रौ गुरबरी' 
५४९।३ ( मुलपथया-मुग्गपच्छा-सुंगोडी ) जनपदी बोली में यह शब्द नहीं 
मिला है । 
५४--प० सं० ध्या०, ५५०। 
६--प० सं० ध्या० ५४९६।४ भई मेंथोरी घिरका परा 
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कि बनी एक प्रकार की बड़ी होती थी (दधिक्षोर वाटिका) । 

१५४८--राइता (१८३१) [सं० राजिकाक्त ]। ग्राजकल दही के व्यंजनों में रायता सबसे 
अ्रधिक बनाया जाता हैं । यह लौको, खीरे, ककड़ी, बथुए, ग्रालू, बूंदी झ्रादि विभिन्‍न प्रकार 
की चीजों से बनता है, किन्तु लोकी का रायता सबसे अ्रधिक प्रचलित है । रायते मे कभी-कभी 
राई भी डालते हैं । सूरसागर में रायते के विघ्तार नहीं है, किन्तु पद्मावत में 'लौग्या' को ही 
'रंता' बताया गया है।' 

खोर,अमरखीर (८६६,७६२,१०३१) |स० कज्ञीर]। खीर का उल्लेख कई स्थानों मे 
हुआ हे-- खीर खांड़ घृत लावनि लाडू' (१०१४) खीर खाँड़ खीचरी सेंवारो (१८३१) | महराने के 
पांडे ब्रागमन प्रसंग में भी खीर का उल्लेख हें--'धेनु दुहाइ दूध ले झ्राई, पांडे रुचि करि खीर 
चढ़ायो (८६६) । पूरे खाने मे दूध की मीठी तश्तरी में खीर का प्रमुख स्थान ञ्राज भी है । 
चावल को खीर ही अ्रधिक प्रचलित है । यो आजकल मखाने, लौकी, सूजी आदि श्रनेक चीडों 
की खीर बनती हे। खीर में मेवा और केसर डालते है तथा ऊपर से सोने या चाँदी का बर्क़ 
भी लगाते हैं । सूरसागर के प्रसंगों में प्रायः खीर के साथ खाड शब्द आया हैं | आ्रईने अ्रकबरी 
में खीर को 'शीरविरंज' नाम दिया गया है तथा दस सेर दूध, एक सेर चावल, एक सेर कद 
तथा एक दाम नमक से बनाने का विवरण है । पद्मावत में चावल व दूध की खोर को 'जाउरि' 
कहा गया है ।* पद्मावत मे दोनों ज्यौनार के अन्त में खंडवानी (शरबत) घुमाए जाने का निर्देश 
हुआ है । आईने श्रकबरी में भी शरबत का पता चलता है, किन्तु सूरसागर से इस प्रथा पर 
प्रकाश नही पडता हैं | भ्राजकल अंग्रेज़ी ढंग के खाने मे खाने स पहले ही शरबत अ्रथवा फलों का 
रस (8])])०४५७॥) देने की प्रथा है । खाने के बाद 'कॉफ़ी/ आ्ञाती हैं । 

सिखरन (१८३१)--बासौधी सिखरन अ्रति सौधी । मिले मिरिचर मेटत चकचौंधी ।' 
दही के मट्टे में गुड़ या खाड़ डाल कर सिखरन बनाई जाती हैं । बासोंधी या बासी होने से 
खटास बढ़ जाती है । जायसी ने सोंधि सिखरन' के गाढ़े होने का वर्णान किया है ।* भ्रलीगढ़ 
क्षेत्र में बासी नेवेद्य बसौड़ कहलाता हैं ॥* 

कांजी (४५७५) [सं० कांजीकम्‌] । खट्टे मट्ठें मे राई व नमक डाल कर कांजी बनायी 
जाती है । भ्रमरगीत-प्रसंग मे गोपियाँ कहती हैं--- 

“बिरचि मन बहुरि राचों श्राइ । 

टूटी जुरे बहुत जतननि करि, तऊ दोष नहिं जाइ । 

दूध फाटि जसें हूँ कांजी, कौन स्वाद भरि खाइ। (४५७५) कांजी तथा 
सिखरन श्रादि दही के व्यंजन भ्रब कम हो बनाये जाते हैँ, विशेषकर नगरों में । 


अनिल  दणथत,ी--जट न >-जल++ नल कतत+. अं नओओ अं अ-+ लति--++॒“अनज+ 


१--प० सं० व्या०, ५४८।२ ले भूजी लोआ परबती । रता कहें काठे क रती ।! 


२--प० सं० व्या०, २८४।७ 'जाउरि पछियाउरि आ्राई । (७) श्रवधी की उपभाषा 
बेसवाडी में जेबनार के श्रन्त में परोसी जाने वाली मीठी तश्तरी को 'पछियाउरि 


कहते हैं । 
प्‌ हे ०। मैजाउरि पछियाउरि, सीभा ज्यौंनार । (६) बुंदेलखरड में मिष्ट पेय के 
रूप में पछिश्राउरि! का प्रचार है। वहाँ ज्योनार के भ्रन्त में चावल तथा भ्राम 
फा शरबत, श्रीखंड या गोरस में गुड़ मिलाकर परसने की प्रथा है। 
३--२८५।१, 'भि जेवनार फिरा खंडवानो' ५६५।१ “भ जेबनार फिरा खंडबानी ।! 
४--प० सं० ध्या०, ५५०।४ 'सिखरन सौंधि छनाई गाढ़ी ।' 
४५--कृ० भी० , प्र० ११, शध्या० ६ 


१२४ भोजन की भ्रन्य सामग्रियाँ ग्रथवा व्यंजन 


महेरो (१८३१) [सं० मही से]|--“मधुर महेरी गोपनि प्यारी ।” महेरी मट्ठु में गुड़ व 
चावल को पकाकर बनाते हैं । कभी-कभी मक्‍के या बाजरे का दलिया भी डाल देते हैं । इस 
शब्द के, मूल में मही' (मट्ठा) ही हैं । इसी प्रकार गन्ने के रस में पकी खीर रसखीर रसावर 
या रसवाई [रस + चावल | कहलाती हूँ । महेरी तथा रसखीर ग्रामीण भोजन में ही ग्रधिकतर 
होतो है । पद्मावत में वर्णित जेंबनार' में 'महिउ' का उल्लेख हुआा हैं ।९ 

प्योसर (८०१) । यह संभवत: 'पेवसी' ग्रथवा 'पेवस' है जिसकी उत्पत्ति हिन्दी शब्द- 
सागर में संस्कृत 'पेयूप' से मानी गई हैं। हाल की ब्याईं गाय शअ्रथवा भेंस के दूध को 'पेवसी' 
कहते हैं । यह गढ़ा। तथा पीले रंग का होता है श्रौर इसे पीने में हानिकारक मानते हैं। 
सूरसागर में अति प्योसर सरस बनाई । तिहि सोंठ मिरिच्र रुचि नाई । वर्खान है । 

१५६-- पापर (१८३११) । डा० सुनीतिकुमार चेटर्जी के शभ्रनुसार पापड़शब्द के मूल में 
तामिल शब्द 'पर्पु' (दाल) हैँ । सं० पर्षट-प्रा० पप्पड़-पापड--यह विक्रासक्रम हो सकता है ।* आज- 
कल पापड़ कई प्रकार को चीजों से बनाए जाते हँ- उर्द या मूंग की दाल, श्रालू, चावल तथा 
साबूदाना । खाने में पापड़ का अपना विशिष्ट स्थान है और कुछ जगहों में तो खाना पापड़ ही 
से शुरू किया जाता हैँ । जायसी ने भी श्रनेक प्रकार के पापड भूनने का उल्लेख किया हैं ।* 

संधानो (८२६), अचार (१८३१) तथा अथानो (८५६) [सं० स्थास्नु ८ टिकाऊ] 
ये तोन शब्द अचार के भ्रर्थ में प्रयुक्त हुए ह--'पापर बरी अ्रंचार परम सुचि' (१८३१), 
तुमकों भावत पुरी संधानो' तथा निबुभा सूरन, झ्राम, अथानो' और 'करौंदनि की रुचि न्यारी' 
(८:४६) । अकबर के समय में श्रनेक प्रकार के फल श्रौर तरकारियों के श्रचार डाले जाते थे 
जो श्रब अ्रधिक प्रचलित नहीं हैं, जेसे सेब, बिही, प्याज, बैगन, कचनार, आ्राड़्‌ , करील के फूल, 
ज़िमीकंद, सरसो, तुरई, मूली श्रादि । ऊपर के पद्यांशों मे भी सूरन के अचार का निर्देश हैं । 
करोौंदा,  नीबू , ग्राम, गाजर, [सेम, शलजम तथा बाँस के भ्रचार आज भी खब डाले जाते हैं ।* 
इनके अ्रतिरिक्त मिर्च, गोभी झोर कटहल के अचार भी लोगों को प्रिय हैं । भ्रचार के अतिरिक्त 
मुरब्त्रे तथा चटनी भी बनाई जाती हैं ग्रवधी में संघान शब्द भ्रब भी चलता है भर पद्मावत 
में भो यही प्रयुक्त हुआ है ।* 

१६०--सू रसागर के इन पदों (८०१, ४०१४, १८३१) में उल्लिखित श्रन्य कुछ 
व्यंजनों के नामों की ओर भी ध्यान जाता है । इनके भ्रर्थ स्पष्ट नहीं हैं । संभवत: श्रब ये 
व्यंजन अधिक प्रचलित नहीं है । प्रमुख नाम निम्नलिखित हैं-- 

'तिनगरीं ', 'म्रा',, (१०१४); 'बरिल', 'पानौरा', “इंडहर', 'समी' (१८३१); 'सजूरी' 
(८४४); पेश फेनी', 'मुरकुनी, 'दहेनी तथा सूरठि' (परि० १५४३२)। 

१--#० जी०, प्र० ११, अध्या० ६ 

२-प० सं० व्या०, ५४६।६ 'मोठ महिंउ श्रौ जीरा लावा। भीजि बरी जनु 

लन्‌ खाबा ।! 

३--श्री बासुदेवशरण प्रग्रवाल, 'हिन्दी के सो शब्दों को निरुक्ति! 

४--प० सं० व्या०, ५५०। 'केनी पापर भू जे, भए श्रनेक परकार ।! 

५--पभ्राईने श्र०, 'पृ० १२८ 

६--प० सं० व्या०, २८४।६ पुनि संघान झ्राए बहु सांधे! । 


लांच तथा पैय पदार्थ ११पू 


८-पेथ पदाथ 


१६१--खाने के साथ जल (१०१४) [सं०] प्रथवा नीर (१८३१) [सं०] का होना 
प्रति आ्रावश्यक है। सूरसागर में भोज्य सामग्रियों के साथ भारी मे सीतत्न [शीतल सं०] 
जमुना-जल रखने का निर्देश हुप्रा है। 'जमुना जल राख्यो भारी भरि', कान्ह कहयो हों 
मातु श्रघानी । भ्रब मौकों सीतल जल आ्ानी ।” (१०१४) श्रथवा “नंदनंदन नीर सीतल, अंच 
उठे भ्रवाइ' (१८३२) पीने के पानी को कपूर से सुगंधित करने की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता 
है-- सीतल जल कपूर रस रचयो ।* सो मोहन अ्रति रुचि करि भ्रंचयों ।| (१८३१) झ्राज भी 
विशेष अवसरों पर केवड़ा व गुलाब जल डालकर जल सुवासित किया जाता है। पीने के लिए 
पानी 'अंच', भ्रंचयो' शब्द प्रयुक्त हुए हैं । अब पानी [स० पानीय] शब्द जल तथा नीर के स्थान 
पर अभ्रधिक बोला जाता हैं| पदमावत में भी 'पानि' अथवा पानी शब्दों का ही भ्धिक प्रयोग 
हुआ है ।* पीने का जल भारी, चुरु भ्रथवा खरिका (१०१४, १८३१) में रखा जाता था 
पद्मावत में कचोरा में पीने (५६४।१) का उल्लेख हैं। आज-कल नगरों में पानी ग्लास में पीने 
का।रिवाज हैं, किन्तु गाँवों में प्राय: लोग लोटे से पानी पी लेते हैं। दृन्दावन जमुना के किनारे बसा 
होने के कारण जमुना जल पीने के काम में आना स्वाभाविक ही था । इन प्रसंगो मे बफ़से 
पानी टडा करने का उल्लेख कही नही है । वास्तव में अकबर के समय में ही बर्फ का इस रूप 
में उपयोग आरभ हुग्ना था ।* अ्रब तो बर्फ़ कृत्रिम ढंग से बनाई जाने लग॑ है । सब जलां मे 
हिन्दुओं के लिए गंगाजल' का सर्वेश्रेष्ठ स्थान हैं । 
नशीले पेय पदार्थ 
१६२--कुछ स्फुट प्रसंगों मे सुग'ं (२६०,४३५) |स०] अथवा बारूनी (४८१६, 
४८२०, २५२७) [सं० वारुणी| के उल्लेख भी हैं । %रथम् रबन्श को परीक्षित-क्थ्य मे रिद्य 
वस्तु्रों मे सुरा का उल्लेख हुमा हँ-- कही हरि विमुख अरु वेस्या जहाँ । सुरापान ब्धकनि 
गह तहाँ ।' 'जूश्ना खेलत जहाँ जुआरी ।॥ ये पाँचो हैँ ठोर तुम्हारी (६६०) अप्टम-रकन्ध के 
धन्वन्तरि-अव तार से समुद्र-मंथन द्वारा सुरा तथा अमृत को प्राप्ति का वर्णन हँ-- बहुरि धन्वंत्रि 
ग्रायो समुद सों निकसि, सुरा अरु श्रमृत निज संग लायो । (४२५) पि.र मोहिनी रूप धारण 
.. १- प० सं० ध्या०, ५६४॥२ पानी देहिं कपूर क बासा | पिये न पानी दरस 
पियासा ।' 
२--प० सं० व्या०, ५६४।१ 'पानि लिहे दासी चहेँ ओरा | अंब्रित बानो भरे 
कचोरा |! 
प० <० व्या०, ३२०।७ 'पाव खुमरिह्ा सीतल नीरू 
३- आईने अ्र०, (श्राबदारखान:) सम्राट पानी को अस्त कहता था । वह घर व 
यात्राओं में गंगाजल पीता था, किन्तु जब शआआगरे तथा फतेहपुर में रहता था तो 
सोरों से पानी जाता था तथा पंजाब में हरिद्वार से। पाकशाला में यमुना तथा 
चनाब या वर्षा का जल उपयोग में लाया जाता था। सर्वप्रथम सम्राट ने शोरे 
से पानी ठंडा करने का ढंग निकाला, फिर सन्‌ ३० इलाही (१५८६ ई०) में जब 
सम्राद्‌ लाहौर में था तब हिम या बफ़ का रिवाज शुरू हुआ । पठानकोट के पास 
दो उत्तरी पहाड़ों से बफ़ कहारों व बहलों पर आती थी । रुपये की दो तीन 
सेर मिलने के कारण साधारशा वग के लोग केवल गर्मियों में लाभ उठा पाते थे । 


१२६ तम्बिल भ्रेथवा पान 
कर विष्णु ने सुरा भ्रसुरों को पिलाने का उपक्रम किया व अमृत देवताश्रों को--'मोहिनी रूप 
द्वारा सुरा असुरनि दई, सुरनि कौ अमृत दीन्हीों पियाई' (४३६) । इस प्रसंग में सुरा शसुरों के 
थोग्य वस्तु हैं इस तथ्य पर ही बल है। निशाचर सर्देव मदपान (५१६) [रं०] करते थे-- 
नाना रूप निसाचर श्रदभुत, सदा करत मदपान ।' दशमस्कन्ध--उत्तराध में बलभद्र के ब्रज- 
ग्रागमन के समय उनके वारुणी-पान का उल्लेख हुआ हे--बारुनि बल धूमिति लोचन बन, 
बिहरत मन सचु पाये (४८१६) भ्रथवा “'बारुनी बलराम पियारी' (४८२०) । यहाँ पर हो 
बारुनी पीने के बाद की श्रवस्था का सुन्दर वर्गान हँ--'मनौ मत्त गजराज बिराजत, करिनि 
जूथ संग लाए। मुकलित केस सुदेस देखियत, नील बसन लपटाए । भरि अपने कर कनक 
कटोरा, पीवत प्रिर्याह चखाए | हँसत रिसात बुलावत बरजत, तरजत भौंह चढ़ाए। उदित 
मुदित उठि चलत डगमगत श्रनुज सुरति जिय आए । (४८१६) । 

फाग तथा वसन्त के उत्सवों में भाँग वारुणी आदि मत्त करने वाली वस्तुओं को सदेव 
से स्थान मिलता रहा हँ--'कोटि कलस भरि बारुनी, दई बहुत मिठाई पान । 

राधा माधो रस रह्मौ, सब चले जमुन-जल नहान' (३४२७) । 

भ्रम रगीत-प्रसंग में मदिरा (४१८३) कटोरी से पीने का वर्रान है---' 

'माई मेरे नेननि भेद दियो 

जैसे कनक कटोरी मदिरा आरतवंत पिय्रौं' (४१८३) 

अथवा - 'रहु रे मधुकर मधु मतवारे.... 

वारंबार सरक मदिरा की, भ्रपरस रटत उघ रें (४१२२) । 

१६३२-पोराणिक पेय पदाथ--समुद्र मंथन द्वारा प्राप्त चौदह रत्नों में तीन पेय 
पदार्थ भी थे - हलाहल' [सं० हलाहलं, हालाहल:] अमृत-अम्रित (४३५ विनय) [सं० 
ग्रमुत] तथा सुरा। विष्णु ने मोहिनी रूप धारण कर अमृत देवताश्रो को बांट दिया जिसे पीकर 
उनको अमरत्व मिल गया । (४३५) इसी कथा मे सूर्य-शशि से राहु के वर का कारण भी 
बताया गया हैं । शिव ने लोक की रक्षा के लिए विष अपने कंठ में रख लिया, इसीलिए 
उनका नाम नीलकंठ भी हैँ । सूरसागर में अमृत के श्रन्य पर्यायवाची शब्द सुधा (३८४) 
[सं०] तथा पियूष (२३६५) [सं० पीयूष] भी प्रयुक्त हुए है । 


९-ताम्बल अथवा पान 


१६४--शछ्ंगार के अंगों में पान का उल्लेख किया जा चुका हैँ, किन्तु खाने के सिल- 
सिले में भी इसका उल्लेख ग्रावश्यक हैं, क्योंकि खाना खाने के बाद पान खाने की प्रथा सूर के 
समय में भी थी। ज्योनार संबंधी सभी प्रसंगों में (घ०१,१० १४, १८३१) इसका बराबर उल्लेख 
दे । दो समानार्थक शब्दों का प्रयोग श्रधिक मिलता हे-- 

पान (६८०,१८३१) [सं० पर्ण-परण-पान] तथा तमोर, तमोल, तंबोल (५१८, 
१५८४, १५८६) [सं० ताम्बूलं फ़ा० तम्बोल] | एक दो स्थलों में नागबेलि (३४८०) शब्द भी 
प्रयुक्त हुआ है| वर्तमान 'तमोली' (पानवाला) संस्कृत 'तॉम्बूलिक' [तांबूलिक-प्रा० तंबोलिश्र- 


१- इंडिया एज नोन टु पाणिनि---४० २२१ 'पभ्रबी शब्द हलहिलः (घातक विष) 
से हो बाद में संस्कत शब्द हलाहल” श्रथत्रा हालहल!' श्राये थे। पारिनि ने 
“हुलिहिल' शब्द का उत्लेख किया है । 


खाद्य तथा पेय पदार्थ १२७ 


तंबोली तमौली] से ही'भझ्राया हैं । प्राचीन समय में पान का बोड़ा उठाकर प्रतिज्ञा करने की 
प्रथा थी । इसी प्रया पर बीड़ा उठाना” मुहावरा श्राधारित है। नवमस्कन्ध सुन्दरकारड में 
हनुमान भो सीता को खोजने की प्रतिज्ञा ताम्बूल उठाकर ही करते हैं -- पवन-पुत्र बलवंत बज्ज- 
तनु कापें हटक्यौ जाइ | 'लियो बुलाइ मुदित चित हू क॑ कहयो तंबोलहि लेहु ।--'लियौ 
तंबोल माथ धरि हनुमत कियो चतुरगुन गात ।' (५१८) सकटासुर वध में भी उल्लेख है-- 
'तुरताह बीरा दीन्हौ' (६७६) । देव-पूजन के सोलह अंगों में पान का स्थान भी हैं ।* पूजा या 
आरती के थाल में दूध, दधि, रोचना तथा चावल आदि के साथ पान भी रखना शुभ माना 
जाता है। गिरिवर-धा रण प्रसंग में इस प्रथा पर प्रकाश पड़ता है--थार तमोर दूध दधि 
रोचन हरषि जसोदा ल्‍ल्यांई । करि सिर तिलक बदन अवलोकति मनहूँ रंकपति निधि पाई, या 
'कंचन थार दूध दधि रोचन, सजि तमौर ले आई । (१५४८४) । नवमस्कन्ध में बनवास की 
ग्रवधि-पमाप्त होने पर राम के अ्योध्या-ग्रागमन के समय पुर-वधुएँ आरतो सजाती हँ-- 


'दधि दूब-हरद फल-फूल-पान । कर कनक-थार तिय करति गान । (६१०)।*९ 

भारतीय प्रथा के भ्रनुसार आतिथ्य-सत्कार में भी पान का महत्त्वपूर्ण स्थान बहुत 
दिनों से है ।* चूना, कत्या, सुपारो व मसाला डाल कर .लिपटा हुग्ना पान ही बीरा-(१८३१) 
[सं० वीटक ] कहलाता हैं --मनमोहन हलघधर बीरा' (८०१,१८३१) । मिस्सी पड़े बीड़े को 
बीरो ( ०१) कहते थे--“तब बीरी;तनक -मुख नायौ । श्रति लाल अधर ह॒वे श्रायों ।/ (८०१) 
पीले, उज्ज्वल तथा पुराने पान के पत्ते श्रेष्ठ माने जाते थे--पोरे पान पुराने बीरा, खात भई 
दुति दांतनि हीरा (१८३१) या-- उज्ज्वल पान, कपूर, कस्तूरी, आरोगत मुख को छवि 
रूरी । (१०१४) । इस पद्माश से बीड़े में कपूर तथा कस्तूरी डालने को प्रथा का भी अनुमान 
हो जाता हैं | पान का पत्ता ताजा हो तभी खाने की इच्छा होगी--ताजे पान धरे तिहि 
तीरा । दिव्य सुगंध सहित बहु बीरा' (परि० १४३) । 

बीड़ा बनाने के लिए पान के पत्ते के अतिरिक्त सुपारी, कत्था तथा चूना प्रत्यावश्यक 
हैं । सूरसागर में पान के साथ इनका उल्लेख नहीं है, किन्तु ग्रन्य प्रमंगों में सुपारी (२१४६) 
[सं० सुप्रिय| तथा चूनो (२२४६) का उल्लेख अवश्य हुआ है। व्यापारी के रूपक में मसालों 
की सूची में सुपारी को चर्चा है--लोंग नारियर दाख सुपारी, कह लादे हम झ्रावें ।((२१४६)। 
चूना तथा हल्दी मिलकर एक ही रंग लाल हो जाता है, इसी प्रकार गोपियों का अपने आराध्य 
कृष्ण के प्रति भ्रस्तित्वहीन प्रेम था--मानति नाहि लोक-मरजादा, हरि के रंग मजी । सूर 
स्याम को मिलि चूनो हरदो ज्यौ रंग रंजी ।((२२४६) । 


श्राईने श्रकबरी में ताम्बूल को शाकया फल में गिना गया है । उस समय प्रचलित 

पान की प्रमुख जातियों का भो पता चलता है । दो सौ पानों की गड्डी 'ढडोली' कहलाती थी । 

दो बीड़े अ्रलग-प्रलग लगाकर (एक में कत्था झ्रादि व दूसरे में चूना) तथा रेशम से बांध कर 

१ -वेवपूजन के सोलह श्रंग ये हैं-श्रासन, पान, श्रध्यं, श्राचमनोक, मधुपक, 

स्नान, वल्त्र, श्राभूषण, गन्‍्ध, पुष्प, धूप, दीप, नवेद्य, ताम्यूल, वन्दन, 
परिक्रमा । 

२--मानस, बाल०, ३२६। “हरद दूब दधि पललव फूला । पान पूगफल संगल सूला ।' 


३-- »५ 9 रै४६। देइ पान पूजे जनक दसरथ सहित समाज ।' 


श्स्प् भोजन करने का 6ंग 


प्रस्तुत किये जाने की प्रथा थी ।* 

पदमावत में भी एक स्थल पर पानों की ग्रनेक जातियो के नाम दिये गए है । इनमें 
पेड़ों (पुराने पौधे का पान) 'सुनरासि' (लता के मध्य भाग का पक्रा हुआ सफ़ेद या पीला 
उत्तम पात) तथा “बड़ौना' (बृहत्तणं) नाम उल्लेखतीय हैं | सूरतागर में उल्लिखित 'पीरे', 
उज्ज्वल तथा पुराने पानों को यद्टी किस्म होगी जो उत्तम श्रेणी में ग्राते थे। उसमें भी 
ज्योनार के बाद पान घुमाए जाने का जिक़ है ।* कत्थे की टिकिया। या 'खिरौरी” [सं० खदिर- 
वटिका-- खयर बड़िया--खइरउरिया खरुरिया-खरोरी-खिरोरी] कपर डाल कर बनाई गई 
थी-- बहुल कपुर खिरौरी बाँधी । (३२६२) 

पान की लता को संस्कृत में नागबल्‍ली” भी कहते है ।१ अ्र/जकल बांदा ज़िले के सेंहुडें 
तथा महोबे का पान प्रसिद्ध है। ककेर (विन्ध्यप्रदेश), बंगला, गोलचा' तथा 'मगही' या 
'बनारसी डामरू,, देसी, नागर मदरासी” श्रादि जातियाँ अ्रधिक प्रचलित है। आतिथ्य 
सत्कार में भ्रधिक सम्मान प्रदर्शन के लिए दो पान के बीड़े या बोड़ा-जोड़ी' देने की प्रथा हैं । 
भ्रब रेशम के स्थान पर पान लौंग से बन्द किया जाता है तथा सोने चाँदी के बड़े वक़ लपेट कर 
तश्तरी ग्रथवा खासदान में प्रस्तुत किया जाता है । मसाजे में पिपरमिसट, गरी, सौंफ़ तथा इलायची 
ने कपर व कस्तूरो का स्थान ले लिया है । 

पान के संबंध में एक मनोरजक पहेली अलोगढ़ क्षेत्र मे मशहूर है -'पाँच फब्तर पाँचों 
रंग, ग्रटरिया में बैठे तो एकई रंग । 


१०--भोजन करने का ढंग 


४६६--खाने के सिलसिले में सूरकालीन प्रचलित खाद्य-सामग्रियों के श्रतिरिक्त खाना 
वाने के ढंग पर भी प्रकाश पड़ता हैं। झ्रासन पर बठने के बाद चौकी सामने रख दी जाती 
थी-- आसन दे चौकी झ्रागें घरि! । फिर थाल में हाथ घुलाए जाते थे--'कनक-थार में ह।थ 
घ॒वाए । सत्रह सौ भोजन तहेँ आए । (१०१४) । भोजन को भवन लिपायौ' (८६६,२७२४)-- 
से ज़मीन लीपकर खाने बेठने की प्रया का निर्देश है । खाने की समाप्ति पर तो हाथ धुलाए ही 
जाते थे--अचवन से तब धोए कर मुख” ग्रयवा भोजन भ्रन्त आचमन कीन्‍न्हो” (परि० 
१५४३) या 'हंसि जननी चुरू भराए। तब कछु कछु मुख पखराए। ( ८०१) तथा 'अचवन ले 
तब धोए कर मुख” (१०१४) आ्रादि ।* 
१--आईने झ०, ए० १५३ - पान की ये प्रमुख जातियाँ थीं--बिलहरी--सफेद व 
चमकीला, काकेर--सफ़ द चितीदार, कपूरी- पीला, बंगला-- चौड़ा बड़ा पत्ता 
तथा जेसवार, कपूरकांत श्रादि । 
२- प० सं० व्या०, ३०६। ३९।१ पान श्रपूरब धरे संवारो” 
३--प० सं० व्या, २८५॥२ “फिरे पान बहुरा सब कोई? 
४--क्ृ० जी०, प्र० १३, अ्रध्याय २०, 'ताम्बूल वल्‍ली ताम्बूली नागवल्‍लापि' श्मर- 
कोष--२।४।१२० । हर्ष ० सां श्र०, ए० में भी इसका उल्लेख है । 
५---.क० जी०, प्र० १३, श्रध्याय २०--पान सुपारो कत्था चूना तथा लोंग मिल कर 
लाल रंग | 
६ - मानस०, बाल०, ३२८ आदर! सहित आचमनु दौन्हा । 


खाद्य और पेय पदार्थ १२६ 


हाथ मुंह धोने के बाद पान खाने की प्रथा की चर्चा की जा चुकी है। पान के भप्रति- 
रिक्त चंदन तथा अझ्रगजा लगाने की प्रथा भी थी--“चंदन श्रौर अरगजा आझान्यो। प्रपने कर 
बल क॑ प्रेंग बान्यो । ता पाछे आ्रापुन हें लायो । उबरयो बहुत सखनि पुनि पायौ । (१८३१) 
तथा--- चंदन श्रंग फ्रै चरच्यौ' (१०१४) । इन सभी पदों में भक्तों को पनवारों (५२६, 
१८११) व जूठनि (१८३२,१८३१) मिलने पर उनका भ्रपने सोभाग्य पर हषित होने का वर्णान 
है--- सूरदास पनवारोी पावो' (८२६) सुर जूठनि भक्त पाई देव-लोक लुभाई (१८३२) या-- 
'बोलि दई हँसि जूठनि थारी (१८३१) अथवा 'हरि तनक तनक कछु खायो, जूठनि सब 
भक्‍तनि पायो ।! (८०१)। जायसी* तथा तुलसी ने भी पत्तल के लिए 'पनवारा' शब्द ही 
प्रयुक्त किया है । प्रवधी तथा बंंदेलखशडी मे यह शब्द चल रहा है। खाने के बाद की बची 
सामग्री श्राज भी 'जूठनि' कहलाती है। स्देव ग्राराष्य की 'जूठनि” खाकर श्रद्धामय प्रेम प्रकट 
किया जाता रहा है, यहाँ तक कि भारतीय स्त्रियाँ भी इसी भावना से पति के जूठे बर्तनों में 
खाना खाया करती थीं । 
दावत श्रादि में बहुत से लोगों के खाने का ढंग कुछ भिन्‍न होता है । सब लोग पंक्ति- 
बद्ध होकर श्रासनों पर बैठ जाते हैं श्रौर सामने पत्तलों पर खाना परसा जाता हैं ।* खाने का 
यह पंगति [ सं» पंक्ति] का ढंग सूर के समय में भी प्रचलित था--नंद सहित पंगत बैठारी' 
( परि० १५३ ) | कृष्ण के श्रन्नप्राशन के उत्सव में भी खाने का यही ढंग था--'महर गोप 
सबहीं मिलि बैठे, पनवारे परसाएं। भोजन करत ग्रधिक रुचि उपजी, जो जाके मन भाए ।! 
७० ७) | 
१६७--मन्‌ची ने यहाँ के प्रचलित ढंगों से खाना खाने का विस्तृत वर्णान किया है ।* 
बादशाह दस्तरख़ान पर बैठकर खाते थे। सामने सोने चाँदी के पात्रों मे भोजन परोसा जाता 
था । अबुलफ़ज़ल ने लिखा है कि भोजन प्रायः दही-दूध से प्रारंभ किया जाता: था | खाने के 
पहले फ़क्ीरों का भाग निकाल देते थे और ग्रन्त ईश-विनय से होता था ।* मनची ने साधु 
न्‍्यासियों के संबंध मे लिखा हैँ कि वे चटाई पर पालथी लगाकर बठते थे। फ़र्श गोबर से लीपा 
जाता था। भोजन बड़े-बड़े पत्तलों पर परसा जाता था जो नमक और मक्खन से चिकने कर 
लिये जाते थे । उनके भोजन में चावल तरकारों तथा दही-मटठा द्वी अधिकतर रहता था । 
सूरसागर मे वरणित सोने-चाँदी के बतंनों में खाने का ढंग धनी वर्ग वाला है । खाने के 
इन सभी बतंनों के संबंध में आगे बताया जायगा । 
ग्राजकल प्रधानतया लकड़ी के पीढ़े, आसन अथवा चटाई पर बंठकर खाने की प्रथा 
है । खाना प्राय: बत॑नों में ही खाया जाता है । दक्षिण तथा गुजरात श्रादि कुछ जगहों में सामने 
चौकी पर खाने के पात्र रख कर खाना खाते हैं । नगरों के अंग्रेज़ी पढ़े लिखे धनी वर्ग मेज़- 
कुर्सी पर बैठ कर प्लेटों आदि में खाने का ढंग पाश्चात्य सभ्यता का प्रभाव है। इस वर्ग में 
चम्मच छरी तथा काटे से खाने का ढंग भी विदेशी प्रभाव के फलस्वरूप ही श्राया हैं | 


१--प० सं० ध्या०, २८३। 'कनक पत्र तर धोती कनक पत्र पनवारा' 

२--सानस ० , बाल० ३२८। 'सादर लगे परन पनवारे। कनक कोल मनि पान 
संवारे ।! 

३--प० सं० व्या०, २८३।८ 'पांति पांति सब बढठे, भांति भांति जेवनार ।! 

४--मन्‌ची, भाग ३, ए० ४२ 

५--पझाईने श्र०, पृ० ११८ 


खण्ड ३ 


स्थानवाचक प्राह्द तथा काल-विभागन 


१--कृषाकथा से संबंधित शब्दावली 


१६८-- सूरदास का कवि-हृदय ग्राम्य जीवन में ही श्रधिक रमा। अतएव इष्टदेव 
को ब्रजलीला के भ्रन्तर्गत वृन्दावन तथा गोकुल ही उनका ध्यान श्रधिक आकर्षित कर पाए। 
यमना का रेतीला किनारा, करील कंज तथा ब्रज के वनों में ही उनका चित्त उलभ कर रह 
गया । कवि ने पूर्ण मनोयोग से तथा भाव विह्लवल होकर इन सब का ही चित्रण करके तृप्ति 
पा ली। कृष्ण तथा राम कथा के सिलसिले में भारत के तीन प्रमुख प्राचीन नगरों--मथुरा, 
द्वारकापुरी तथा ग्रयोध्या की वभव-सम्पन्नता का वर्णन करना तो ग्रावश्यक ही था । वह उन्होंने 
किया अवश्य, किन्तु, जैसे केवल कतंव्यपालन के लिए । 

सूरसागर की स्थानसूचक शब्दावली के तीन भाग किए जा सकते है--(१) क्ृष्णकथा 
से संबंधित शब्दावली (२) रामकथा से संबंधित शब्दावली तथा (३) भश्रन्य स्फुट प्रसंगों में 
उल्लिखित शब्दावली । सूरसागर का विषय ही ऐसा हैं कि ऐतिहासिक अथवा भौगोलिक 
ज्ञान-प्रदर्शश के लिए अभ्रधिक स्थान नहीं है। इससे अधिक भ्रवसर जायसी को पद्मावत में 
मिला हैं । 
नगर, ग्राम आदि 

१६६--सूरसागर में ब्रज" के लोगों (१२१२; २७३४) से गोकुल तथा वन्दावन के 
लोगों से ही तात्पर्य है। मथुरा नगरी उसमें प्राय: नहीं श्राती है ।कवि के आराध्य की ब्रजलीला 
का प्रथम प्रध्याय गोकुल् (६४२) से प्रारंभ होता है--'ब्रज भयौ महरि के पृत, जब यह बात 
सुनी । सुनि श्रानन्दे सब लोग, गोकुल नगक्‌ गुनी। अथवा “अति आनंद होत गोकुल मैं 
रतनभूमि सब छाई । (६१६) तथा 'झ्ानद-मगन नर गोकुल सहर के | (६४७) । गोकल के 
हाट-बाज़ार में उल्तास जैसे बिखरा पड़ता था -गोकुल हाट-बाज।र करत जु लुटावन रे! (६४६) । 
फिर कवि गोकुल को अमर नगर कह कर जसे उसके अतुत्र सौभाग्य की घोषणा करता 
हं-- भ्रमर नगर उतसाह, अप्सरा गावन रे। 

ब्रह्म लियो ग्रवतार दृष्ट के दावन रे । (६४६) 
अथवा--' सूरदास प्रभु गोकुल प्रगटे मथरा गर्व प्रहारी ।! [६२२] 
श्राराध्य कृष्ण का शैशव॒काल गोकुल' में ही बीता। जन्म-मंगल--गान, नारछेदन, 


१--डा० धीरेन्द्र वर्मा (अजभाषा व्याकरण, 7० ६) के अनुसार ब्रज! शब्द सर्व- 
प्रथम ऋग्वेद संहिता में प्रगुक्त हुआ है, किन्तु वहाँ ढोरों के चरागाह श्रथवा 
पशुसमूह के श्र्थों में आया है । फिर हरिवंश श्रादि पोराशिक साहित्य में इस 
शब्द का प्रयोग सथुरा के निकट नंद के ब्रज या गोष्ठ विद्यष के श्रथ सें हुआ । 
हिन्दी साहित्य में श्राकर ही +थुरा के आसपास का प्रदेश ब्रज या ब्रजमंडल के 
नाम से विख्यात हो गया । 
ग्राउज, पए्‌ृ० ८०-८१, इसमें बारह वन, चौबीस उपवन सम्मिलित किये जाने 
लगे और परिधि अनुमानतः चौरासी कोस की मानी गई । 

२--ग्राउज्‌ एृ० ८०-८१। ब्नन के चौबीस उपवन-गोकुल, गोवद्धेन, बरसाना, 
नंदगाँव, संकेत परममंद्र, श्रोंग, शोषशायी, माट, ऊँचागाँव, खेलबन, श्रीकुण्ड, 
गंधर्वंबन, परसौली, बिलछू, बछबन, श्रादिबद्री, करहला, श्रजनोख, पियासोबन, 
कोकिलाबन, दधिबन, कोटबन, रावलबन हैं। 


१३४ कृष्णुकथा से संबंधित शब्दावली 


दाढ़ी द्वारा बधावा, सोहिलो, पालना, नामकरण।, अन्नप्राशन वर्षगांठ, कनछेदन, श्रादि-- निश्चित 
संस्कारों एवं गृह्य-कर्मों के श्रतिरिक्त बाल-सुलभ-लीलाझ्नों तथा चपलतापूर्ण दैनिक क्रिया-कलापों, 
जैसे--घुठनों तथा पैर-पैर चलना, चन्द्र-प्रस्ताव, कलेवा, मिट॒टी-खाना, माखन-चोरी, उलूखन- 
बंधन आदि विविध प्रसंगों से संबंधित श्रनेक पद (६२२-१०१६) गोकुल की पृष्ठभूमि में हो 
लिखे गए हैं । जीवन के इस स्वाभाविक पक्ष के साथ-साथ विष्णु के श्रवतार कृष्ण द्वारा संपन्न 
कुछ अलौकिक घटनाएँ भी वरित हैं, जसे--पांडे-श्रम, मुख में अखिल ब्रह्मांड-दर्शन, 
शालिग्राम-प्रसंग, पूतना, श्रीधर, कागासुर सकटासुर, तथा तृणाव्त वध और यमलार्जुन- 
उद्धार । 

गोकुल मथुरा के पूर्वदक्षिण में एक गाँव हैं । मथुरा से गोकुल तक की दूरी केवल पाँच 
या छः मील है । श्री वल्लभाचाय ने भी गंकुल को अपनाया था तथा यह वल्लभ संप्रदाय का 
प्रमुख केन्द्र था । आज भी यहाँ के कुछ प्रमुख मंदिर इसका स्मरण कराते हैं। इनमें प्राचीन- 
तम इमारतें गोकुलनाथ, मदनमोहन, तथा विटठलनाथ की हैं (१५११ ई०)। नवनोतप्रिया के 
मंदिर तथा द्वारकानाथ (१५४६ ई०) का महात्म्य श्रधिक माना जाता हैँ ॥ 

१७०--गोकुल में असुरों के इन उपद्रवों से ही चिन्तित होकर नंद तथा यशोदा ने 
वहाँ से प्रस्थान कर दिया । उन्होंने वृन्दावन! (१०२०) में रहने का निश्चय किया -- 

महर महरि क॑ मन यह आई । 

गोकुल होत उपद्रव दिन प्रति, बसिए बन्दावन मैं जाई । 

सब गोपिनि मिलि सकटा साजे, सबहिनि के मन में यह भाई। 

सूर जमुन-तट डेरा कीन्हे, पाँच वरस के कुंवर कन्हाई । (१०२०) 

फिर पाँच वर्ष की आायु से लेकर मथुरा जाने तक की समस्त लीलाशों का संबंध 
इन्दावन से ही हैं। एक प्रकार से अरब शेशव के बाहर पदार्पण करके बालक कृष्ण का घर तथा 
प्राम के बाहर का जीवन यहाँ झाते हो प्रारंभ होता है। यहाँ ही गोचारण तथा मुरली-बादन 
फे साथ राधा तथा गोपियों के प्रेम की चरम अ्रभिव्यक्ति हुई। संयोग-प्रेम के पदों में रूप- 
र्गन, चोर-हरण, रासलीला, दानलीला, मानलीला, बसत तथा होली और कृष्ण के बहुनाय- 
वत्व श्रादि सब की पृष्ठभूमि वृन्दावन के निकट बहती जमुना तथा उसके तट के करील-कुंज 
एव॑ कदंब-निकुंज ही तो हे--नये कुंज अ्रति पुंज नए, सुभग जमुन जल पवन हिलोरी' । 
१३०३), ले सब चीर कदम चढ़ि बठे' (१४०६), अ्रति बिस्तार नीप तरु तामें' (१४०२), 
बिहरत कुंजनि कुंजबिहारी (१८०५), स्थामा स्थाम सुभग जमुना जल निश्नम करत बिहार ।' 


प्राचोन संस्कत साहित्य में गोकुल का समानार्थक महावन हो है। महावन में 
कष्ण के शंशव की श्रलौकिक घटनाओं के स्मारक आज भी बने हैं । ब्रज स्थित 
कष्ण के रहने के चारों स्थानों--महाबन, नंदगाँव, गोवर्द्धेध तथा सथुरा के 
समान राधा के भी चार स्थान वृन्दावन, रायवल, राधाकुर्ड तथा बरसाना माने 
गए हैं । 
१--प्राउज, श्रध्या० ४, एृ० ४७ 
२-ग्राउज, श्रध्या० ४ (व॒न्दा - तुलसी) ब्रह्मवेबर्त पुराण में वृन्दा नामक व्यक्ति 
की कथा है। पहले वहाँ एक मजार भी था जिसका श्रब॒तो कोई श्रवशेष नहीं 
है। भ्रकबर संभवतः एक बार वहाँ ब्राए थे । 


स्थानवाचक शब्द तथा काल-विभाजन १३५ 


(१७७७), आ्राजु निसि सोभित सरद सुहाई । सोतल मन्द सुगन्‍्ध पवन बहू रोम रोम सुखदाई। 
जमुता पुलित पुतीत, परम रुचि, रचि, मँडली बनाई (१७५६) । तथा-- एक धौस 
कुजनि मैं माई । नाना कुसुम लेइ श्रपनें कर, दिए मोहिं सो सुरत न जाई।' (४००२) । 
अ्तएव प्राराष्य के मथुरा-गमन के बाद यमुना, गाएँ तथा कुज श्रौर लता-वृत्त झरादि भी 
विरह-व्यथा से मुक्त न॒ रह सके--मोहत जा दिन बर्नाह न जात । ता दिन पसु-पत्षी द्रुम 
बेली बिनु देखे अ्रकुलात । (३८२०) अथवा 'कालिन्दी अरु कमल कुसुम सब दरसन ही 
दुखदाई ।' (३८१६) । उनके श्रलौकिक चरित्र की सूचक घटनाएँ भी +टित होती रहती हैं, 
जिनमें ब्रह्मा-वत्स-हरण, अ्रधासु र, वकासु र, शंव्चूड तथा प्रलंव आदि असुरों के वध, कालोय- 
दमन, दावानल-पान, गोवर्द्धधधारण, वरुण से नन्‍्द्र की मुक्ति, तथा सुदर्शन-विद्याध र-शाप- 
मोचन आदि प्रमुख प्रसंग हैं । यशोदा की पुत्र के लिए विद्वलता, गोपी-विरह, तथा उद्धव का 
कृष्णु-संदेश लेकर व॒न्द्रावन आना और अ्रमरगोत वाले पद सू रसागर के उत्कृष्टतम पदों मे से हैं । 
मथुरा से छः मोल की दूरी पर वृन्दावन नामक गाँव बसा हुआा है । इसके तीन औ्रोर 
यमुना बहतो हैं ।* मुस्लिम राज्या में कई बार प्रयत्त किया गया था कि मथुरा का नाम 
इस्लामपुर ओर वृन्दावन का नाम मुभीनाबाद हो जाए पर उनको इस कार्य में सफलता न मिल 
सको। कचहरी में प्रवश्य इस्लाम [र कभो-कमो सुनते में आता हैँ। वल्नभ संत्रद्याय से संबंधित 
ग्रनेक मंदिर मथुरा, वन्दावत तथा गोवद्ध न में हैं | गोफुतन, मथुरा तथा वृन्दावन में कृष्ण की 
उपयुक्त लीलाओं से संबंधित स्थान आज भो स्मारक रूप में इन्हों नामों से जाने जाते हैं 
तथा तीर्थस्थानों के समान पूजे जाते हैं । दुर-दूर से यात्री आकर इनके दर्शन करते हैं | इनमें 
पाँच पहाड़ियाँ, ग्यारह शिलाएँ, चार सरोवर, चौरासी तालाब, बारह कुएँ, बारह वन, तथा 
चौबीस उपवनों के क्रमानुसार दर्शन वन-यात्रा' के नाम से प्रसिद्ध हैं। सूर ने द्वादश बन का 
उल्लेख किया है (३४७२) तथा बन्दा बिपिन भी कहा है (३४५८, ३४७१ )॥ 
१७१--मथुरा* (६२२, २७१६) [संस्कृत मधरा, मथुरा] ही कृष्ण की जन्मभ्मि 
थी । मोक्षदा सप्त-पुरियों में इसका स्थान है। मथुरानामन से कृष्ण का दूसरा ही 





१--पग्राउजु, अ्रध्या० ४, पुराणों व प्रदेशिक विश्वास के अनुसार इत प्रकार यधुना 
के बहने के संबंध में एक कथा मिलती है । बलराम ने यमुना से रुष्ट होकर एक 
खाई बना दी और यपघुना उसमें गिर गई । बलराम के क्रोधित होने के कारण 
दोनों कथाओं में मिन्‍न हैं। मुसलमानों की राज्य समाप्ति पर गोवद्धंत तथा 
कोसी भी अलग-श्रलग परगने हो गए थे । 

२--प्राउज, ए० ३०, पुराणों के अ्रतुसार राम के राज्य में मधु नामकू एक राक्षत 
यपुता के तड पर रहता था। उप्ती के नाप पर यहू वन 'मत्ुत्रति कहलाया । 
शत्रधप्न ने उसको सार कर और वह जंगल कठवाकर उसतौ स्थान पर सथुरा 
नगर बसाया | यदुवंश का कई पीढ़ियों तक वहाँ राज्य रहा। उनमें उम्रसेन 
श्रन्तिम राजा थे | महाभारत युद्ध का अनुमानत: समय एक हजार ई० पू० है। 
बुद्धकाल में सथुरा धर्म तथा कला का प्रमुख केन्द्र था। फाहियान की यात्रा सें मथुरा 
उल्लिखित है। वह सर्वप्रथम मध्य वेश में जमुना पर बस्ती मथुरा हो श्राया 
था (४०० ई०)। उत्त समय यहाँ बीस मठ थे। वह एक महीने यहाँ 
रहा था। फाहियान के दो सौ वर्ष वाद द्वेनतांग (६२६-६४५ ई०) भी 
यहाँ भ्राया था । इसके बाद धीरे-धीरे इसका उतना महर्व नहों रहा । फिर हुणों 


१३६ कृष्णक था से संबंधित शब्दावली 


व्यक्तित्व आरंभ होता हैं और साथ ही वृन्दावनवासियों की अ्रनन्त पीड़ा-- मथुरा नरनारी 
सुनें, व्याकुल ब्रजबासी। सूर मबुयुरी आइके, ये भर अबितामों। (३७३२) । ऐसा लगता 
हैं कि कथा का सिलसिला न टूटे इसलिए मथुरा भ्राने के बाद को सभी घटनाएँ कवि बताता 
तो गया है, किन्तु, जेसे उनसे उनका मन दूर भागता है। उसको तो अपने इब्टदेव का गोकुल 
तथा वृन्दावन वाला ही व्यक्तित्व भाया है । इसीलिए इन दो स्थानों में संबंधित पदों में ही 
सूरसागर के प्राण हैं । 
कुछ पदों में कवि ने मथुरा नगरो के भाग्य को प्रशंसा अवश्य की है तथा उपका, वैभव- 

संपन्‍नता एवं वास्तुकला की दृष्टि से सौंदय -वर्णत भी किया है--' मथुरा दिन-दिन ग्रधिक बिराजे । 
तेज प्रताप राइ केसौ के तोनि लोक पर गाजै।' (३७१४) प्रथवा जय-जय-जय मथुरा 
सुखकारी । चक्र सुदर्शन ऊपर राजति, केसव जू की प्यारी ।” (३७१५) तथा 'हाटक कोट 
कंगूरा राजतव, हीरा रतन जरे। मनिमय भवन उतुग सुहाए नवधा भक्ति भरे । (३७ १५) 
किन्तु वृन्दावतवासियों का रोप तो पूरे मथुरा पर हँ--सबी री मथुरा में दे हंस | ये अ्क्रर 
और ये ऊधो, जानत नीकें गंस । (४२०५) । 

मथुरा आते हो कृष्ण रजक-वव, त्रिवक्रा कुबरी पर कृपा, कुवबलय मल्‍ल तथा कंस का वध 
आ्रादि--प्रमुख घटनाग्रों म उलक जाते हैं। उनका यज्ञोपवोत ;संस्क्रार भी यहीं होता है । 
इतने कामों में संलग्त होते हुए भो वे वन्द्रावतवासियों का विस्परण नहों कर पाते। फलत 
उद्धव ब्रह्मन्श्न म का संदेश लेकर भेजे जाते हैं । 

मथुरा के भ्रन्य पर्याययाचों शब्द मधुपुरी, मधुपुरि, (६२२, ३८१७,२७६५,) [सं० 
मधुपुर, मधुपुरो ] तथा सधुवर्ना (३१७३४, ४२०६, ४१०६, २६६२) [सं० मधुवन| 
भी प्रयुक्त हुए है--कालिन्दी क॑ कूल बसत इक मथुयुरो नगर रसाला । कालनेमि अरु उम्रसेन 
कुल उपज्यौ कंत भुवाला । (६२२)। प्राराध्य कृष्ण का आँखों से आल हो मधुयुरों जाना 
मानो अपने साथ ब्रजव्रासियों का सत्र सुख-शान्ति ले गया--'अ्रब वे मध॒पुरि हैं माघौ 
जिनकौ बदन बिलोकत नेननि, जुग होतो पलम्रा धो (३८१७) । कभी वे अपनो असह्य पीड़ा 


ने ध्वंस कर दिया । महमृद गजुनदी ने श्रपने नवे हमले में मथुरा पर भी हमला 
किया था। सुसलपानों के राज्यकाल सें मथुरा का इतिहास में महत्व नहीं है । 
सोलह॒वीं शताब्दी के अन्तिम भाग सें अकबर के समय सें सथुरा का भाग्य फिर 
चमका तथा वेष्णाव धर्म के कारण फिर महत्त्व हुआ। १८०३ में मथुरा को 
श्रग्रेजों ने सनिक केन्द्र (॥0।|[60/'/ 8:&600॥)) बना दिया । 

१--प्राउजु, एषड ३, अकबर के राज्यकाल में आगर। सरकार के अन्तगंत तेंतीस 
महाल व परगने थे । इनमें से हो पाँच मथुरा, महोलो, मंगोतला, महावत्र तथा 
जलेपर थे । संस्कृत साहित्य में उल्लिखित मधुपुरी अब महोली नाम से विश्यात 
है तथा मथुरा से सिर्फ चार मोल दूर है। बतमान मथुरा जिले का अधिकांश 
भाग (कोसी तथा शरगढ़ से दक्षिण में श्ररंग तक) अकबर के समय में सहर 
सरकार के सात परगनों में से सदर परगने के श्रन्तगंत आता था। ग्राउजु, 
पृ० ४9, मथुरा के निकट मधुतत में हो ध्रव के तपत्या करने को कथा है । 
प्र्‌व नाम की छोटी पहाड़ी पर एक मंदिर भो प्रूव जी की स्मृति में बना हुश्रा 
(१८६४ ई०) है। मधुवन महोली जंव में स्थित है जो वतंमान सथुरा से चार 
पाँच मोल हे । 
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का बोफ जैसे कुब्जा पर उतार देना चाहती हैं--कुबिजा नह तुम देखी हैं। दधि बेचन जब 
जाति मधुपुरी, में नी करि पेषी है। (३७६५४) । माता को व्यथा का भी कोई ग्रस्त तहीं-- 
'सूर नंद फिरि जाहु मधुपुरी, ल्यावहु सुत करि कोटि जतन घन । (२७५४७) । 
मधुबन भी अनेक स्थलों में मथुरा का ही द्योतक है-- 
तुर्माह छाँडि मधुवन मेरे मोहन, कहा जाइ ब्रज लेहों । 
कहौं कहा जाइ जसुमति सौं, जब सन्मुख उठि ऐहे ॥ (३७३४) 
प्रथवा-- सब खोटे मधुवन के लोग । 
जिनके संग स्यथामसुन्दर सखि, सीखे है श्रपजोग । (४२०६) 
ग्रथवा--'मधुवन लोगनि को पतियाइ 
मुख औरे ग्रनंतरगति भ्रौरे, पतियाँ लिखि पठवत जु बनाइ । (४२०९) 
तथा--चितवत ही मधुवन दिन जात्‌' (३८६६) 
प्रोर-- देखि-देखि मधुबन की बाटहि धरे भए मेरे नैन! (१५८३७) । 
इन प्रसंगों के साथ ही कहीं-कहीं मधुवन ब्रज के एक विशेष वतन का सूचक भी है-- 
'मधुबन तुम क्‍यों रहत हरे । (३२२८) । 
इस प्रकार विरह-वियोग के पदों में विशेष रूप से मथुरा, मधुपुरी झ्थवा मधुबन का 
बार-बार उल्लेख हैं । ठीक भी है--ञयाकुल वृन्द्ावतवासियों के साथ कवि का हृदय भी तो 
बार-बार उधर ही खिचता जाता है --देखि सखो उत हैं वह गाउें । 
जहाँ बसत नंदलाल हमारे, मोहन मथुरा नाउं। 
कालिदी के कूल रहत है, परम मनोहर ठाउं। 
जो तन पंख होईं सुनि सजनो, ग्रबहि उहाँ उड़ि जाउें।' 
(३८७१) | 
१७२--क्ृष्णु के वन्दावन जीवन के सिलसिले में ग्रस्य दो गाँवों का उल्लेख भी 
हुआ है--महरने (८६६) तथा बरसानो (३५१३) । महाराना में दशोदा का मायका था । 
वहाँ से एक पड़े के आने का प्रसंग है-महराने तें पाँडे ग्राया । ब्रज घर-घर बूभत नेंद- 
राउर पुत्र भयौ सुनि के उठि धायो । (८६६) | साज्षात ब्रह्म को कृष्ण रूप में समभने पर 
उसके आनंद की सीमा नहीं थी--बारंबार नंद के आँगन, लोटत द्विज आनंदमयौ' (८६८) । 
राधा के गाँव का हो नाम बरसाना था, अ्रतः राधा-क्रष्ण प्रेम-कथा में भ्रनेक बार उसका 
उल्लेख हुमा है-- ले ले नाउँ गाउं बरसानो' (३४१४) । राधा के पिता बुषभानु पर इसका 
नाम बृषभानु-पुरा (२७८२) भो था--हनकों ब्रजहीं क्यों न बुलावहु । की बृषभानुपुरा, को 
गोकुल, निकर्टाह आनि बसावहु। (२७८२)। 





१--प्राउज के प्रतुसार मधुबन ब्रज प्रदेश के बारह प्रसिद्ध व्मों में से एक हैँ। प्रश्प 
कुछ प्रमुख नाम काम-बन, खादिर-बन, व्‌ वावम तथा भी रबन हैं। कुछ विद्वान 
मधुपुरी या मधुथन को मथुरा का हो समानार्थक मानते हैं । भधथुश तो प्रारंभ से 
ही यमुना के तठ पर है, जब कि महोली दक्षिण पद्िचिम को श्रोर चार पाँच 
मोल दूर स्थित है। प्राचोन संस्कत साहिश्य तक में इन दो नामों के धोच यह 
गड़बड़ी है। हु वंश में दात्रप्न हारा मथुरा बसाने का उस्लेख है, मधुपुरो' नहीं । 


श्रे८ कृष्णकथा से संबंधित शब्दावली 


ब्रज के चोबीस उपवनों में बरसाना का स्थान भी हैं ।' मथुरा पर जरासंध द्वारा सत्रह 
ब्राक्रमणों के बाद--बार सत्त रह जरासंध मथरा चढ़ि श्रायाौ' (४७५१) भ्रन्त में कृष्ण यह नगर 
छोड़कर गुजरात चले गये । वहाँ सिध॒तट पर उन्होंने अपनो नई राजधानी द्वारकापुरी 
बसाई --'गये द्वारिका स्थाम राम जस सूरज गाया (४७८१) या सूरदास द्वारिकानिवासी 
प्राननाथ प्रभु पायो ।। (४७५१) । थोड़े से पदों में द्वारकापुरो को शोभा का वर्णन भी है 
(४७८३, ४७८४) । इसके कई नाम प्रयुक्त हुए हैं-द्वारिका (४७८१) द्वारिकापुरी 
(२६८) तथा द्वारावति, द्वाराबती (८३, ८४) [ संस्कृत द्वारका, ढारिका, द्वारावती] । 
कृष्ण का प्रन्तिम जीवन यहों बोता ।* रुक्मिणो-हरण व विवाह, प्रग्मुस्त-जन्म जाम्बवन्ती 
सत्यभामा विवाह, शतधन्वा भौमासुर वध, पंचपटरानो विवाह, प्रद्मुम्त भ्रनिर्द्ध विवाह, नृग 
उद्धार, पौंडुक सुदक्षिण वध, सांब विवाह, जरासंध वध, शिशुपाल, शाल्व, दंतवक्र, भस्मासुर 
व4, सुदामा चरित्र, भूगु परीक्षा आदि यहाँ पर घटित होने वाली प्रमुख लोकिक और श्रलोकिक 
घटनाएँ हैं । दशम स्कन्ध उत्तराद्ध के ४७८५२ पद के बाद के सभी पद इन्हीं घटनाश्रों 
पर आधारित हैं । कवि ने द्वारकानगरी की वास्तुकला एवं शोभा का वर्णन भी किया है-- 
'द्वारावती कोट कंचन में रच्यौ रुचिर मैदान! (४७८४), “दिन द्वारावति देखन ग्रावत....बिद्रुम 
फटिक पची कंचन खजधि मनिमय मन्दिर बने बनावत।....अपनोौ भवन ने भावत ॥ 
(४७८३) । द्वारका का एक नाम हरिपुर (२८६) [ सं० हरि:+ पुर] भी दो चार स्थानों 
में प्रयुक्त हुआ है-- 'यह कह पारथ हरिपुर गए । द्वारकापुरी का आज भी माहात्म्य है | कृष्ण 
जैसे श्रधिपति को पाकर वहाँ के निवासी स्वयं भी धन्य थे-- सूरदास द्वारिकानिवासी, प्राननाथ 
प्रभ पायौ। (४७५२) । 

१७३--कुरूुखेत, कुरुक्षेत्र (४०११, ४८६३,) [सं० कुरुच्ेत्र] दशम स्कन्ध उत्तरार्ध में 
कृष्ण का द्वारका से रवि-पग्रहरा-पतर पर यहाँ झ्राने का प्रसंग है। वे वृदावन भी संदेश भेजते 
हैं--कुरुच्छेत्र में श्राइ, दियौ इक दूत पठाई । नंद जसोमति गोपि ग्वाल सब सूर बुलाई ।' 
(४८६३) हरि दर्शन के लिए अ्रनन्त काल से आतुर ब्रजवासी संदेश मिलते ही शकट सजा- 
सजा कर चल पड़े । 

इतनी लम्बी श्रवधि के उपरान्त कृष्ण तथा ब्रज के लोगों के मिलन का चित्रण श्रत्यन्त 
माभिक हे--दरसन कियौ श्र।इ हरिजू कौ, कहत स्वप्न क॑ साँची” (४६००), 'तेरी जीवन मूरि 





१-ग्राउज के अनुसार भरतपुर की सीमा पर बसा यह गाँव एक पहाड़ी पर स्थित 
है और छत्ता परगने में पड़ता है । 'लाइलो जो? श्रर्थात्‌ राधा को याद दिलाने-- 
के लिए यहाँ श्रनेरु छोटे-छोटे मन्दिर श्रब भी हैं। एक मंदिर राधा की सखियों- 
ललिता, विशाखा, चंद्रावलि श्रादि की स्मखति में बनाया गया है तथा एक 
वृषभानु तथा एक श्रीदामा का है। इस पहाड़ी की समानान्तर पहाड़ी पर पाँच 
सील दूर हो नंदगाँव बसा है। 

२३-ग्राउजू, ए० ३० महाभारत को कृष्ण कथा सें उनका ध्यक्तित्व द्वारिका के राजा 
तथा एक कुशल राजनीतिज्ञ एवं योद्धा जसा ही चित्रित है। कृष्ण का रसिक- 
शिरोमरिण तथा कन्हैया वाला व्यक्तित्व बाद में जोड़ा गया है। द्वारकापुरी को 
पूर्व कथा हरिवंश में मिलतो है। श्रन्य पुरारों में भी यह कथा मिलती है किन्तु 
राधा का अस्तित्व इनमें भी नहीं है। भागवत पुराण इस कृष्ण चरित्र की 
हृष्टि से महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । 
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मिलहि किन माई । महाराज जदुनाथ कहावत, तबहिं हुते सिसु कुंवर कर्हाई |” (४६०१), 
भ्रथवा हरि जू इते दिन कहाँ लगाए! (४६०६) | रुक्मिणी और राधा सगी बहिनों की तरह 
मिलंती हैं (४६०६) । राधा तथा माधव के प्रेम के एकात्म्य का पैन्दर वर्णन है--'राधा माधव 
भेंट भई । राधा माधव, माधव राधा, कीट भूग गति ह्लु जु गई ।....बिहेंसि कहयो हम तुम 
नहिं श्रंतर, यह कहिके उन ब्रज पठई । (४६१०) । 

नवम स्कन्ध की पुरुरवा-उर्वशी कथा से भी कुरुक्षेत्र का सम्बन्ध हे। राजा पुरुरवा विरह- 
व्याकुल होकर कुरुक्षेत्र पहुँचे । वहां उनकी अ्रवस्था देख द्रवित होकर उर्वशी ने उनको दर्शन दिये 
(४४६) । एक स्थल पर “ज्यों कुरुखेत गड़े को सोनौ' (४७५६) उल्लेख भी हुआ है । 

कुरुचतत्र प्रसिद्ध महाभारत युद्ध के लिए विशेष रूप से विख्यात है--'या रथ बैठि बंधु 
की गर्ज हि पुरव को कुरुखेत' (२६९) । आज भी दिल्‍ली श्रोर कालका के बीच में कुरुक्षेत्र का 
प्रसिद्ध मंदान पड़ता है श्रौर वहाँ मेला भी लगता हैँ | वहाँ ज्योतीश्वर के पास एक बरगद का 
वृक्त हैं । कहा जाता है कि यहाँ पर श्रीकृष्ण ने ग्रजुन को जगतविर्यात गीता का संदेश 
दिया था। 

१७४--ह स्तिनापुर (४८३६) [सं० हस्तिनपुरं, हस्तिनापुर] राजा हस्तिन द्वारा 
बसाया गया ग्रत्यन्त प्राचीन नगर का नाम था | यह मेरठ जिले में दिल्‍ली से पचास मील उत्तर 
पूर्व के कोने में गंगा के तट पर बसा था। पाराडु यहाँ का राजा था। पारणडवों तथा कौरवों से 
संबंधित कृष्ण-कथा में इसका उल्लेख हुआ है---हस्तिनापुर गये हुते हरि पांडु गृह, तहाँ तें चले 
यह बात जानी | हस्तिनापुर कुरु जनपद की राजधानी थी । इसका पाणिनि ने उल्लेख 
किया है ।' 

कुंडिनपुर (४७८५) [सं० कुंडिन] यह विदर्भो की राजधानी थी। यहाँ के राजा 
भीष्मराइ की पुत्री रुक्मिणी से ही कृष्ण का+विवाह हुझ्ला था । रुविमणी-हरण कथा में इस 
नगर का वर्णन दिया गया है--'द्विज कहियौ जद॒पति सौ बात ।* बेद विरुद्ध होत कुडिनपुर, 
हंस के श्रंस काग नियरात । (४७८६ ) 

चन्देरी* (४७८५) । शिशुपाल चंदेरी का राजा था और रुक्मिणी के भाई ने उसको 
रुक्मिणी से पाणि ग्रहण करने के लिए बुलाया था--- रुक्म चंदेरी बिप्र पठायौ। ब्याह काज सिसुपाल 
बुलायों ।! (४७५५) । 

वाराणसी (४८०१) [सं० वाराणसी |। रुक्मिणी कथा मे ही कृष्ण के विरुद्ध वाराणसी 
के राजा दंतवक्र के युद्ध करने का प्रसंग भी है--'साल्व, दंतवक्र वाराणसी को नृप, चढ़े दल 
साजि मनौ श्रश्न छाए ।/ (४५०१) प्रथम और द्वितीय स्कनन्‍्धों के विनय पदों (३४०, ३४६) में 
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१---इंडिया एज नोन टु पारणिनि, ए० ७१, ५४ अष्टाध्यायी में इसका उद्लेख है । 
थानेबवर, हिसार तथा हस्तिनापुर के बीच का त्रिकोरण प्रदेश कुरु राष्ट्र (गंगा 
जसमुना के बीच में स्थित जिसकी राजधानी हस्तिनापुर थी), कुरु जंगल 
(रोहतक, हंसो, हिसार) तथा कुरुक्षेत्र (उत्तर में जिसका केन्द्र थानेशवर कथल 
और करनाल था) इन तोन विभिन्‍न नामों से जाना जाता था । 
२--प० सं० टी०, १३७७ वहिने बिदर चंदेरी बायें', दराडकारए्य के साथ हो 
' जायसी ने इन दो स्थानों का संकेत सातन्र किया है। ४६१।१ का चितउर केंहि 
काज चेंदेरी', ५००।३ कांपा सांगे लेत चंदेरी ।” श्रादि स्थानों में भी चंदेरी 
का उल्लेख जायसी ने किया है। शेरशाह का किला चंदेरी में भी था | 
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भो वर्शित तीर्थ स्थानों मे बनारस या वाराणसी का उल्लेख हुमा है-- भ्रश्वमेध जनज्ञहूँ जौ 
कीजे, गया बनारस श्ररु केदार । रामनाम सरि तऊ न पू्ज जौ तन गारो जाइ हिवार ।' (३४६) 
अथवा--बन बारानसि मुक्ति'क्षेत्र हें चलि तीकों दिखराऊं। (३४०) । वाराणसी एक प्रमुख 
तीर्थ स्थान माना गया है श्रौर य्हाँ मृत्यु होने पर स्वर्ग मिलने का विश्वास आज भी ग्रनेक 
हिन्दुश्ो में प्रचलित है । इसीलिए काशी में 'करवत' लेने की प्रथा थी ।* बहुत से लोग वद्धा- 
वस्था में बनारस जाकर रहने लगते है | प्राचीन समय में भी यह भारत के प्रसिद्ध नगरों 
में था। उस समय विद्या एवं पारिडत्य के क्षेत्र मे इसका ऊँचा स्थान था। पारिनि ने भी उस 
समय के नगरों में वाराणसी का नाम लिया है । बनारस का एक श्रन्य प्राचीन नाम काशी भो 
है, क्योंकि काशी जनपद की राजधानो वाराणसी थी *-- 

यह निरगुन ले तिर्नाह सुनावहु, जे मुड़िवा बसे कासी । (४४८६) 

प्रथवा 'बिनु तप पायो कासी' (४०६४) । ग्राजजल बनारस नाम ही प्रचलित है, किन्तु 
कुछ समय पहले सरकार ने फिर बदल कर वाराणसी नाम रख दिया है । 

साल्य (४८५०१) | रुक्मिणी-कथा में कृष्ण-शिशुपाल युद्ध के सिलसिले में उल्लेख है। 
फिर यहाँ के राजा का वध भी कृष्ण ने किया--'सुभट साल्व करि क्रोध हरिपुर आयो' 
(४८३६) | श्रष्टाध्यायी में उल्लिखित जनपदों मे साल्व का स्थान है ।*ै 
नदियाँ 

१०५--#ष्ण की ब्रज लीलाओ्रो में यमुना नदी का भी महत्त्व हैं । यमुना के निकट ही 
वृन्दावन बसा होने के कारण गोचारण, मुरलीवादन, चीर-हरण, रासलीला, दानलीला, यमुना- 
स्नान आदि सभी प्रमुख प्रसंगों से यमुना नदी का संबंध हँ--जमुना तैहाँ बहुत रिकायो! 
(३५३१) । कुछ प्रलौकिक चरित्र से संबंधित घटनाएँ भी यमुना तट पर हुई थीं जिनका उल्लेख 
किया जा चुका है । वियोग प्रेम के पदों में ब्रजवासियो के साथ प्रकृति के व्याकुल होने का 
चित्रण हैं, फिर कृष्ण की प्रिया यमुना का भी दुखो होना स्वाभाविक ही था--'देखियत कालिंदी 
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१--प० सं० टी०, ११४७ 'नाभी कुजर बानारसी- सिर करवत तन करसो 
ले ले बहुत सीमे तेहि आह ।' 
प० सं० टी०, ६०३।६ 'जाइ बनारसि जारिउ कया ।! 

२--३ं डिया एज नोन टु पारिगनि, ए० ३७, ७२ पूर्वो भारत के जनपदों सें काशी 
भी था-- कोशल, काशो, मगध, कलिंग और सूरमस । वाराणसी काशी जनपद 
की राजधानों थी | यहाँ के लोग वाराणसीय' कहलाते थे । 

३-- इं डिया एज नोन टु पारिनि, ए० ५५, ५६ सालव तथा मत्स्य नामक जनपदों 
का साथ-साथ उल्लेख गोपथ ब्राह्मण औ्रौर महाभारत में भी हे। मत्स्य को 
राजधानी विराट (जयपुर में बराट) थी और साल्‍व भी उसके निकट हो होना 
चाहिए। संभवतः अलवर से उत्तरो बोकानेर तक यह जनपद था। बझ्नुमान 
होता है साल्‍्व काफी दिन पहले पश्चिम से बलूचिस्तान व सिध होते हुए झ्ाये 
थे श्ौर 'साहव का गिरि' (वर्तमान हाला पवत) नाम में श्रपने चिह्ठ छोड़कर 
झ्राए । ये लोग उत्तरी सोवीर से होते हुए सरस्वती के किनारे-किनारे चल कर 
उत्तरी राजस्थान में बस गए । यमुना तक उनके जाने की बात पर एक पुरानो 
बेदिक पंक्ति से प्रकाश पड़ता है--यौगन्धारिनेव नो राजेत्वि साल्वीर- भ्रवादि- 
शह बिवुन्त-चक्रा ग्रासोनास्तोरेश यमुने तब ।' 
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ग्रति कारी । भ्रहो पथिक कहियौ उन हरि सौं, भई विरह जुर कारी ॥* 
गिरि-प्रजंक तें गिरति धरनि धेंसि, तरंग तरफ तन भारी । 
तट बारू उपचार चूर, जल-पूर प्रस्वेद पनारी ॥ 
बिगलित कच कुस कांस कूल पर, पंक जु काजल सारो | 
भोंर भ्रमत भ्रति फिरति भ्रमित गति, दिसि दिसि दीन दुखारी ॥ 
निसि दिन चकई पिय जु रटति हैं, भई मनी श्रनुहारी । 
सूरदास प्रभु जो जमुना गति, सो गति भई हमारी ॥' (३८०६) 
कभी गोपियों का क्रोध जमुना पर भी उतरता हँ--'मोको माई जमुना जम हछ्वे रही । 
केसे मिलौं स्यथामसुन्दर कौ बेरिनि बीच बही ॥ 
कितिक बोच मथुरा अ्रु गोकुल, आवत हरि जु नही । (३८०६२) 
सूरसागर में जमुना के कई नाम प्रयुक्त हुए है--जमुना, (११५१) [सं० यमना-- 
यम की बहन], रबितनया" [सं०] तथा कालिंदी (३८००६) [सं०, कलिंद पर्वत से निकली 
नदी ] । । 
कालीय-दमन की कथा (११३६-१२०७) का संबंध भी यमुना नदी से हैं । उसके एक 
भाग में ही कालीय नाम का नाग रहता था। उस स्थान को कालीदह (११४१) [सं० कालय: 
दहः-- अग्नि] कहा गया हैं । 
मथुरा के निकट यमुना एक मील के करीब चोड़ी है । कुछ वर्षो पहले तक इसका तट 
भाड़ियो श्रौर वृक्षों से ढका हुआ था । यही वन, खंडी (जसे कोकिलाबन कदंबखरडडो श्रादि) 
ग्रादि नामों से जाने जाते थे । बनियर ने यमुना स्नान के महत्त्व का उल्लेख किया है ।* 
सरस्वति (१८०२) [सं० सरस्वती | सुदर्शन-विद्याघर-शाप-मोचन प्रसंग मे सरस्वती 
नदी का उल्लेख हुआ है । नंद गोपी-ग्वालों के साथ इसके ही तट पर गए थे जब उन्हें सांप ने काट 
लिया था--नद सब गोपी ग्वाल समेत । 
गए सरस्वति तट इक दिन, सिव अ्रंबिक। पूजा हेत । (१८०२) । 
पाणिनि ने सरस्वती नदी का उल्लेख किया हैं |? यह एक प्राचीन नदो है। प्रयाग में 
गंगा, यमुना तथा सरस्वती-तोनों नदियों के संगम (त्रिवेणी) होने का विश्वास चला आरा रहा है 
किन्तु भ्रब इसका वहाँ कोई अ्रस्तित्व नही है । 





१- प० सं० टी०, ११४॥६ के कालिदों विरह सताई । चलि पयाग श्ररइल 
बिच श्राई । 

२--मानस, श्रयोध्या०, ११२ पुनि सिय रामलखन कर जोरो | जसुर्नाह कोन्ह 
प्रनामु बहोरी । 
चले ससीय मुदित दोउ भाई । रवितनुजा कइ करति बड़ाई । 

३--बनियर, ए० ३०२, बनियर ने लिखा है कि सूर्यग्रहण (१६१६ का ग्रहरा) के 
समय हिन्दू यमुना में स्नान करते थे । उसके बाद ब्राह्मणों को दान देते थे । 
इसी प्रकार गंगा, सिन्धु तथा श्र दूसरी नदियों में भी स्नान को प्रथा थी । 
थानेश्वर के तालाब की महत्ता भी थो | 

४--इं डिया एज नोन टु पारितनि, ए० ४६ अनेक नदियों के संबंध में सरस्वतो नदी 

होने का संदेह किया जाता है। उदीच्य तथा प्राच्य भागों को बाँठने वालो नदी 

इनमें सबसे भ्रधिक प्रसिद्ध थी।..._ 


१४२ शमकथा से संबंधित शब्दावली 


सिन्धु (४५६७) [सं०]। दशम स्कन्ध उत्तराद्ध में कृष्ण के द्वारका से कुरुक्षेत्र श्राने 
का संदेश सुन कर ब्रजवासी झानन्दित हो उठते हँ--'पथिक कह्मौ ब्रज जाइ, सुने हरि जात 
सिन्धु तट । सुनि सब श्रंग भए सिथिल, गयो नहिं बज्ज हियौ फटि ।' सिन्धु समुद्र के श्रर्थ में भी 
प्रयुक्त हुआ हे--गयो कृदि हनुमन्त जब सिन्धु पारा' (५२०) । सिन्धु नदो के सम्बन्ध में भ्रागे 
बताया गया है । 
पवेत 

१ ७६--गोवद्धन (१४३८) [सं० गोवद्ध न:] गोवर्धन पूजा और धारण शीषंक अनेक 
पद (१४२६९-१६२१) हैं । कृष्ण द्वारा गोवर्धन को सात दिन लगातार उंगली पर उठाने की 
कथा भी उनके भ्रलौकिक चरित्र में ही आती हैं। 

मथुरा से क़रीब तेरह मील दूर गोवद्ध न की छोटी सी पहाड़ी श्रौर गाँव श्रब भी हैं । 
इसी मार्ग पर मथुरा से तीन मील दूर शान्‍न्तनुकुंड है जो शान्तनु की पुत्र के लिए तपस्या तथा 
गंगा द्वारा पुत्र भीष्म की प्राप्ति का स्मरण कराता हैं । 

उपयंक्त गोवंधन कथा के कारण ही हिन्दुओं मे इसका अत्यधिक महात्म्य है श्रौर 
गिरिराज के नाम से पूजा जाता हैं। शुरू के साहित्य में अन्नकूट' नाम भी मिलता हैं। 
यह इतना पवित्र माना जाता हैं कि यहाँ से पत्थर लेने का निषेध हैं। यहाँ वललभाचार्य का 
बनवाया ( १४२० ई० ) श्रीनाथ जो का मन्दिर भी है। औरंगज़ब के समय में इसकी 
मृति नाथद्वार उदयपुर भेज दी गयी थी। अतः अब गिरिराज की चोटी पर इस मंदिर का 
खँडहर मात्र रह गया हूँ । हर वर्ष श्रब भी यहाँ ग्रन्नकूट का उत्सव होता है तथा गोवर्धन की 
पूजा की जाती हैं। का तिक के महीने में इसकी परिक्रमा का भी महत्त्व है ।! सूरदास जो 
श्रीनाथ जी के मंदिर में ही भजन-कीत॑ंन किया करते थे । 

न्य स्थान 

बंसीबट, संकेतबट (२५१३,१०७८) | यमुना के तट पर इन स्थानों में कृष्ण के 
विचरण करने का वर्णन अनेक पदों में हें“ जमुना कूल मूल बंसीबट, गावत गोप धमारि 
(३५१३ ) तथा--'फिरत बननि बृन्दाबन, बंसीबट, संकेत बट” (१०७८) । ब्रज के प्रसिद्ध 
चौबीस उपवतनों में से संकेत भी एक है। 'बंसीबट बृन्दाबन जमुना तजि बेकंठ न जाव” (३४६), 
'बंसोबट भ्रति सुखद, श्रोर द्रम पास चहूँ है। सखा लिये तहेँ गए, धेनु बन चर्रात कहेँ है' 
( १०५४ )-आदि वर्णान हैं। 

२--रामकथा से संबंधित शब्दावली 

१७८--सूरसागर का नवम स्कनन्‍्ध रामकथा पर ही आराधारित है । भ्रन्य कुछ थोड़े से 
स्फुट प्रसंग भी हैं। इन थोड़े से पदों में ही प्री कथा बता दी गयी है । रामकथा से संबंध 
रखने वाले प्रमुख नाम इस प्रकार है--- 
नगर आदि 

अजोध्या, अयोध्या ( ४८८ ), (४६४) [सं० श्रयोध्या] राम-जम्म पर अयोध्या- 
वासियों के हर्ष का वर्णन है---'अजोध्या बाजात श्राजु बधाई! ( ४६१ )॥* 

या फूले फिरत श्रजोध्याबासी, गनत न त्यागत चीर” (४६०)। इसके श्रन्य नाम 
अवधपुर, अवधपुरी ( ४७७ ) [सं० श्रयोध्यापुरी] तथा कोसलपुर (५१३) [सं० कोशल- 
पुर] भी थे-- श्रवधपुर आये दसरथ राइ' ( ४७३ ) प्रथवा--” महाराज दसरथ मन धारो। 


नी कल णजणजए 5. 
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१-- प्राउज्‌ 





स्थानवाचक शब्द तथा काल-विभाजन १४३ 


प्रवधपुरी को राज राम दे, लोजे ब्रज बनचारो । (४७४), तथा 'दसरथ-सुत कौसलपुर बबासी' 
(४२३ )। प्राचीन समय में कोशल जनपद था। पारिनि ने इसका उल्लेख किया हैं ।' 
भ्रयोध्या सरयू नदी के तट पर बसी हुईं थी भ्रौर सूरयंवंशों राजा दशरथ की राजाधानी थी*--.. 
'हमारो जन्मभूमि यह गाउं। सुनहुँ सखा सुग्रीव विभीषन श्रवनि अ्रजोध्या नाउ--अ्रपनी प्रकृति 
लिये बोलत हों सुरपुर में न रहाउ ( ६०९ )। 

ग्राज भो फ़ैजाबाद शहर से कुछ मील दूर सरयू के तट पर श्रयोध्या शहर है जो राम 
का जन्मस्थान होने के कारण पवित्र माना जाता हैं तथा वहाँ के श्रनेक मंदिर श्रब॒ भी उनका 
स्मरण दिलाते हैं। यहाँ हर वर्ष रामनवमी का मेला होता है .। श्रवध वतमान समय में एक 
खंड है । इसमें लखनऊ, फैजाबाद, सीतापुर, हरदोई श्रादि बारह जिले हैं । मुसलमानों के राज्य- 
काल में भी ग्रवध तथा फंजाबाद का महत्त्व था । श्रवध की संध्या ( शामे भ्रवध ) अपने सौंदर्य 
के लिए प्रसिद्ध है । 

मिथिलापुर ( ४८०६) [सं० मैथिल: ] के राजा जनक की ही पुत्री सीता थीं। यह 
विदेह देश की राजधानी थी ।* राजा जनक के नाम पर ही इसका दूसरा नाम जनकपुर 
( ४६८,४७२ ) भी मिलता है| सीता के दो नाम मंथिली और जानकी «इन्हीं नामों पर 
ग्राधारित हैं । 

पंचबटी (८१७) [सं० पंचवटी] वनवास काल में राम के यहाँ रहने का उल्लेख है । 
यहाँ सूपंगखा-तासिकोच्छेदन तथा सोताहरण श्रादि घटनाएँ घटित हुई थीं--'कहैँ तात के, 
पंचबटी बन, छाँडि चले रजधानी । तहाँ बसत सीता हरि लोन्ही रजनीचर अभिमानोी ।* विष्णु 
के दोनों ही श्रवतार थे--राम और कृष्ण । यशोदा शिशु कृष्ण को राम की कहानी सुलाते 
समय सुनाती हैं । वे अपने पूर्व चरित का स्मरण कर वर्तमान स्थिति को भूल जाते हैं भरौर 
कह उठते है--लछिमन, धनुष देहु कहि उठे हरि, जसुमति सूर डरानो । (५१७) । 

पंचवटी दणडकारणय के श्रन्तगंत था तथा वर्तमान नासिक के निकट गोदावरी के तट 
पर बसा हुश्रा था । 

लंका, लंक ( ५३०,५४६ ) [सं० लंका]। रावण लंका का राजा था और सीताहरण 
के बाद उनको यहाँ की श्रशोकवाटिका में रक्खा गया था। हनुमान द्वारा लंका जलाने का असंग 
भी हें--- लंका सकल जरी, * ( ५४२, ५४३,५४४ )। लंका की राजधानी के लिए लंका के 
प्रतिरिकत कनकपुरी, कनकपुर ( ५१६ ) [सं०], कंचनपुर (५२५) [सं०] प्रथवा 
हाटकपुरी ( ५३३ ) [सं०] भी श्राया है । इसका कारण वहाँ की वेभव-सम्पन्नता ही है । 


१--इं डिया एज नोन टु पारिगनि, ए० ६० -पालोी पुस्तकों सें सोलह महाजनपदों 
में से एक कोसल भो है । इसके नगर श्रावस्ती का पारिणनि 'गशपाठ में उल्लेख 
हुआ है शोर “इच्चाकु' तथा 'सरयू” का निर्देश सूत्र ६, ४, १७४ में है। पतंजलि 
ने 'इक्ष्वाकु जनपद बताय्ग है जो कोसल का हो दूसरा नाम है । 

२--मानस ०, बा०, १८८, अवधपुरो रघुकुलमनि राऊ ।' 
सानस०, भ्ररएय०, १२, “नाम कोसलाधीस कुमारा | 

३--मानस ०, बाल० २१२, वबेगि बिदेह नगर निम्नराया ।' 

४--मानस ०, श्ररणय ०, २१ पंचबटी वसि श्री रघुनायक | करत चरित सुर मुनि 
सुखवायक । 

४- मानस ०, सुंदर ०, २६ 'उलदि पलदि लंका सब जारी ।' 


१४४ रामकथा से संबंधित शब्दावली 


लंका पहुँचने पर हनुमान की चिन्ता का वर्णन है, साथ ही लंका नगर का भी-- चहुँ दिसि 
लंक-दुग दानव दल, कैसे पारऊं जान । सौ जोजन बिस्तार कनकपुरि, चकरो जोजन बीस (' 
(११६) । फिर वहाँ के मत्त गजों, छत्रध्वजा, वैभव तथा निशाचरों का भो वर्णान है ।-..- 
(५१६)'लंक दुर्ग, लंक गढ़ (५६६) वहाँ के दुर्ग का सूचक है । 

राम-कथा में हो लंका जाने के लिए राम द्वारा सेतुबन्ध ( ५६८ ) का महत्त्वपूर्ण 
प्रसंग भी है-- सेतु-वंध करि तिलक, सूर प्रभु रघुपति उतरे पार' ( ४६८ ) श्रथवा 'पाहन 
सौं बाँधि सिधु, लंका गढ़ घेर! (५६२) । पद्मावत में भी लंका-दाह तथा सेतु-बन्ध की चर्चा 
है ।९ मानस में भी (सिहल' नाम उल्लिखित है ।* पुराणों के अनुसार सात द्वीपों मे से एक 
लंका भी है । 
नदियाँ 

१७८ -सरजू (४८८) [सं० सरयु, सरयू ]। ग्रयोष्या नगर सरयू के तट पर ही बसा 
है-- उत्तर दिसि हम नगर श्रजोष्या, है सरज्‌ के तीर ।' ( ४८८ )। पारिनि ने नदियों में 
सरयू का उल्लेख किया हैं | 
पवेत 

रिष्यमूक परत" (५ २) [सं० ऋष्यमक:]। यह पर्वत पंपा सरोवर के निकट 
हैं । सुग्रीव अपने बड़े भाई बालि के भय से इसी पर्वत पर रहा करते थे--- रिष्यमृक पर्वत 
विख्याता । इक दिन अनुज सहित तहें ग्राए, सीतापति रघुनाथा । कपि सुग्रीव बालि के भय तें 
बसत हुतो तहें ग्राइ। (५१२ )। 

त्रिकूट* (४२६) [सं० त्रिकूट:] | यह लंका का एक पर्वत है । इस पर ही लंका नगरी 
बसी हुई है । गज ग्राह कथा में इस पंत का नाम आया है। ऋषि अगस्त्य के शाप से राजा 
इंद्रद्युम्न त्रिकूट पर्वत पर गज हो गए थे--“भयो त्रिकूट पर्वत गज सोइ ।' 
बन 

दंडक वन ( ५०१ ) [सं०] । यह विन्ध्य पर्वत से गोदावरी नदी के किनारे तक 
फैला हुमा एक प्राचीन वतन है ।* नर्मदा तथा गोदावरी नदियों के बोच दक्षिण भारत का 


१--पश्चावत में भी सिहल द्वीप का विस्तृत वर्णन है (१५६, ६५) । उसमें सिहलद्दीप 
नाम ही प्राय: प्रयुक्त हुआ है --सिहल द्वीप ग्रादि कबिलासू । (६५) लंक शब्द भी 
कहों कहीं है (१६३।२) 'जहिपा लंक डही श्री रासा ।” 

२--प० सं० दी०, ३६२।४ 'सेतबंध जहूँ राघो बाँधा ।' 

३--मानस, श्रयो ०, २२३, 'जनु सिहल बासिन्ह्‌ भयउ बिधि बस सुलभ प्रयागु ।' 

४--ई डिया एज नोन दु पारिणनि, ए० ४५, राप्ती नदी, सरयू को सहायक नदी थी । 
ऋग्वेदिक भारत में हेरत के निकट बहने वाली एक नदो का नाम भी सरपू 
था। (प्राचीन फारसी सें 'हर॒यू! और वंदिक में सरयू)। डेरियस प्रथम 
(५१६ ई० पू०) ने 'हेरव' (हरयू के लोग) का उल्लेख किया है । 

५--मानस ०, किष्कि०, 'रिष्यसूक पर्वत निश्रराया । तह रह सचिव सहित सुग्रीवा ।' 

६--हषं० सां० झ्र०, पएृ० १२५, हु ने सारे भारत पर झ्रधिकार करने का निईचय 
किया--पूर्व में उदयाचल, दक्षिर में त्रिकूट, पश्चिम में श्रस्तगिरि तथा उत्तर 
में गन्धमादन तक स्वामित्व की घोषणा कर दी । 

७--मानस ०, प्ररएय० १३, 'दंडक बन पुनीत प्रभुकर हू. 
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प्रसिद्ध भाग हैं । श्रीरामचंद्र के समय में यह उजाड़ था। चित्रकूट के बाद राप्र यहाँ प्राकर पंच- 
वटो में रहने लगे थे | यहाँ हो सूर्यतखा-नासिकोच्छेदन खरदूषण-व्रध तथा सीता-हरण शादि राम- 
कथा को महत्वपूर्ण घटनाएँ घटित हुई थीं--'खरदूपण यह सुनि उठि धाये । --सूर्पनला ये समा- 
चार सब लंका जाइ सुनाए--दंडक बन आए छल करिक, सूर राम लखि धाए ।” (५०१)। 

हषेचरित में वाण ने इस वन का उल्लेख किया है'। पदमावत में भी होरामन तोता 
सिहलद्वीप का मार्ग बताते समय दंडकारणव का नाम लेता है? । 


अन्य स्थानवाचक शब्द 
नगर 
१७९--गया(३४६) [सं०] यह बिहार प्रान्त का एक प्रसिद्ध स्थान है । प्राचीन समय 
से ही यहाँ सनातनधर्मी हिन्दू अपने पितरों का तर्पण करने के लिए जाते हैं । नाम-माहात्म्य 
के पदों में प्रायः सभी प्रमुख तो्थ-स्थानों का उल्लेब् हश्रा हैं। पद्मावत में भो तीर्थ-स्थानों के 
नाम मिलते है । एक स्थल पर अ्रठारह नदियाँ तथा ६४ तीर्थ बताये गये हैं ।* 


नली त-+5 





१--हर्ष ० सा० अर०, ए० १८५, राज्यश्री को ढूंढने हर्ष विन्ध्या के जंगलों में गए थे । 
पश्चिम में चंचल, सिन्ध, बेतवा, केन के मध्यवर्तोी प्रदेश को लेकर पूर्व में शोर 
तक आ्राटविक राज्य फले पड़े थे । उन्हीं के भौगोलिक उत्तराधिकारी कुछ दिनों 
पहले तक बुंदेलखण्ड व बघेलखएड के छोटे-छोटे राजा थे। इसके दक्षिण में 
घने जंगलों की मेखला महाकान्तार का प्रदेश रहा होगा । हुं के समय में इसका 
पद्चचि रो भाग दंडकवन तथा पूर्वों महाकान्तार कहलाता था। विन्ध्याचल के 
उत्तर में आ्राउविक राज्य था और उससे दक्षिण में दंडकवन महाकान्तार फंले 
हुए थे। 
२-प० सं० टी०, १३७। ८--परे श्राइ अ्रब वनखंड माहाँ । डंडक आरन बींक बनाहाँ । 
सघन ढाँख बन चहुँ दिसि फूला । बहु दुख मिलहि इहाँ कर भूला । 
भाँखर जहाँ सो छाड़हु पंथा। हिलगि मकोइ न फारहु कंथा ।? 
२--प० स० टी०, ६०३, पद्मावत सें भी सब प्रमुख पुरुय स्थानों के नाम मिलते हैं-- 
“गइउं प्रयाग मिला नहिं पीऊ। करवत लीन्हा दीन्ह बलि जीऊ । 
जाई बनाएसि जरिउ कया | पारिडं पिंड निबहुरे गया। 
जगरवाथ जगरन के आई। पुनि दुवारिका जाई ग्रन्हाई | 
जाइ केदार दाग तन कोीनन्‍हेंउ ,.तहं न मिला तब श्रांकि। 
दूँढि अ्जोध्या सब कफिरिई॑ सरग दुवारी भांकि॥।' 
प० सं० टी०, ६० ८।१, २ 'जल जल नदी अ्रठारह गंडा, चौंतठि तिथ कोन्ह सब ठाऊं? 
(२) मध्यक्तालोन तीर्थ ग्रन्थों में प्रायः भारत को प्रमुख श्रठारह नदियाँ बताई 
गई हैं। वन पर्व ११४।२ के श्रनुसार गंगा पाँच-सौ नदियों को लेकर समुद्र से 
निकलती है तथा पंचतंत्र के श्रनुसार नो-सौ (यत्र जाह्नवी नव नदी शतानि 
गृहीत्वा नित्यसेव प्रविशति तथा सिन्धुइत । (पंचतंत्र १३४८) । वाचस्पति मिश्र 
के तीथ चिन्तामणि श्रादि प्रन्थों में मध्यकालीन तोथथों की संख्या बताई गई है 
वर्ण र॒त्नाकर में सत्तर तोर्थ बताये गये हैं । 


१४६९ कृष्णकथा से संबंधित शब्दावली 


प्रयाग! (४१६) [सं०प्रयाग] यह गंगा-यमुना के संगम पर स्थित एक पुरय स्थान है । 
गौतम तथा अहिल्या की कथा में प्रयाग के माहात्म्य का ग्ननुमान होता हें--जज्ञ कराइ 
प्रयाग न्हवायौ । तौहूँ प्रव तन नह पायौ । (४१६)। इस नगर का प्राचोन नाम प्रयाग 
था किन्तु ग्रब 'इलाहाबाद' नाम ही अधिक प्रचलित है। प्रयाग! नाम भी चल रहा है । 
बदरिका, बदरिकाश्रम (३८४, ४६३०) यह हिमालय पर्वत में स्थित एक 
प्रसिद्ध तीर्थस्थान है । शंकराचार्य द्वारा निश्चित किये हुए चार धामों--बद्रीनाथ, द्वारिका, पुरी 
तथा रामेश्वरम में बद्रीताथ भा एक है। बदरिकाश्रम में नारायण का अवतार रूप में वहाँ 
रहने की कथा सूरसागर में वरणित है (४६३०) । उद्धव-पश्वात्ताप प्रसंग में भो इसका उल्लेख 
है--- कहते पठवन बदरिका मोंहि, गढ़ ज्ञान सिखाइ' (३८४) । 
केदार ( १४६ ) हिमालय में स्थित बद्रीनाथ के निकट एक्र ग्रन्य तीर्थ स्थान 
है। नाम-माहात्म्य के पदों में इसका भी उल्लेख है--गोबिद-भजन करौ ईहहि बार।.... 
श्रस्वमेध जज्ञहु जो कीजे, गया, बनारस अ्ररु केदार । राम नाम सरि तऊ न पूज, जो तनु गारो 
जाइ हिवार ।” (३४६) । बद्रीनाथ व केदार नाथ के मदिरों के दशन करने श्राज भी सैकड़ों 
लोग हर वर्ष जाते हैं। पहले इन स्थानों तक पहुँचना श्रत्यन्त कठिन होता था किन्तु श्रब 
धीरे-धो रे मार्गों की सुविधा होती *जा रही है । 
कन्नौज" (४१५) प्रजामिल ब्राह्मण की कथा नाम -माहत्म्य संबंधी पदों में दी गयी है । 
प्रजामिल कन्नौज का रहने वाला था--अ्जामिल बिप्र कन्‍्तौज निवासी । 
आज कनतौज फ़रूखबाद की एक छोटो-सी तहसील हैं श्रोर येहाँ का इत्र प्रसिद्ध हैं । 
जालंघर (१०४) ईश्वर-भक्ति संबंधी पदों में जालंबर-युवती के पातिब्रत्य का 
उल्लेख किया गया है--पतिब्रता जालंधर--जुक्ती, सो पति-ब्रत तें टारी । यह पूर्वी पंजाब 
में स्थित एक नगर है। 
नीलाबतो (१०१४) उस समय नीलावती के चावल प्रसिद्ध थे। ऐसा ज्ञात होता 
है -- नीलावती चाँवर दिव-दुलंभ ।' 
नीमषार (२२८) भागवत कथा सुनाने के प्रसंग में प्रथम स्क॑त्र में सृत का नीमषार 
से झ्ाने का वर्णन है --सो पुनि नोमषार तें श्रायौ । 
नदियां 
१८०--सिंधु (विनय) [सं०] पंजाब की एक प्रसिद्ध नदी है। विनय पदों में इसका 
उल्लेख है। पाणिनि ने भो उत्तर-पश्चिमी नदियों को सूची में सिधु का नाम दिया हैं। इस 
नदी के नाम पर ही इसके पूर्व का प्रदेश सिन्त्र कहलाता था (वर्तमान सिन्‍्व-सागर-दोग्राब) | 
इसका उद्गम-स्थल पश्चिमी कैलाश हैं जो तिब्बत में आ्राता हैं। प्राचीन समय में नदी के 
उस प्रोर का प्रदेश 'पारे-सिन्धु' कहलाता था ।र 
गंगा ( ४५६ ) भारत की सबसे अधिक प्रसिद्ध नदी गंगा हैं। हिन्दुओं में इसकी 
१--राम-कथा में चित्रकूट जाते समय राम का प्रयाग रुकने का वर्णन है। यहाँ 
भारद्वाज मुनि का आश्रम था-- मानस ०, श्रयो०, १००८, 'भरद्वाज प्राश्रम सब 


प्राए,' प्रात प्रयाग नहाइ' 
२--प० सं० दटी०, ५२६।४ मलिक जहाँगिर कनउज़ राजा' 


३-- इंडिया एज नोन दु पारिगनि, ए० ४३ 


अनननननकिनयनन न जनम... 
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महत्ता प्रमुख तीर्थस्थानों से कुछ बढ़कर ही हैं । गंगा-स्नान से सब पाप नष्ट होने 
का विश्वास है। गंगा-जल भी पवित्र माना गया हूँ । मृत्यु के समय सनातनी हिन्दुश्रों 
में गंगाजल पिलाने की प्रथा है । सूरसागर में गंगा के पृथ्वी पर झ्ाने तथा स्तुति 
से संबंधित श्रनेक पद हैं । नवम-स्कन्ध में गंगा-प्रागमन का विस्तृत वर्णान है (४३१३) । 
सूर्यवंश के राजाओं से संबध होने के कारण इस स्कन्‍्ध में यह प्रसंग है। राजा भगीरथ के 
कठिन तप के फलस्वरूत शिव को जठाओ्रों में स्थित गंगा के पृथ्बों पर श्राने की कथा पुराणों 
में भो मिलती हैं। भगोरव के नाम से गंगा का नाम भागीरथी पड़ा। इसका एक अन्य नाम 
मंदाकिनी (५४५) [सं० मंदाकिनी ] भी है। गंगोत्रो से निकलने के बाद पर्वत में स्थित 
धारा आज भी भागीरथी के नाम से प्रसिद्ध हैं। उत्तर काशी के निकट भागीरथी में मिल 
जाती है । चित्रकूट के निकट बहने वाली एक अन्य नदी का भी नाम मंदाकिनी है। गंगोत्री 
से निकली धारा भागीरथी में पव॑तीय प्रदेश में जहाँ श्रन्य नदियाँ मिलती हैं, वहाँ एक प्रयाग 
माना गया है, जैसे कर्ण-प्रया।ग, रुद्र-प्रयाग तथा देव-प्रयोग आ्रादि । पुराणों के अनुसार यह स्व 
में बहनेवाली गंगा की धार है । ब्रह्म-ववर्त पुराण के अनुसार यह एक अ्रयुत योजना लम्बी 
है तथा हरिवंश के अनुसार द्वारिका के निकट की एक नदी का नाम भी मंदाकिनों था। 
सूरसागर में गंगा के अ्रन्य दो नामों का उल्लेख भी है--माधव बेनी (४५५४) [सं० माधव- 
बेणी | तथा सुरसरी (३०७) [सं सुरतरित|[ 'नाग-नर-पसु संबनि चाह्यों सुरसरी कौ बुंद' 
(४५४), जय-जय, जय-जया माधव बेनी, जगहित अ्रकट करी करुतामय (४४५), अथवा 
'गंग-तरंग बिलोकत नैन। अतिहि पुनीत बिष्नु पादोदक, महिमा निगम पढ़त गुनि चैन ।/ 
(४४६) । रांम-कथा के अन्तर्गत सीता हनुमान-संवाद में भी उल्लेख हुआ है---मंदाकरिनि- 
तट-फटिक सिला पर, मुख-मुख जोरि तिलक की करनी । (५४५) । यह सर्वप्रथम हरिद्वार में 
ग्राती है इसीलिये हरिद्वार को भी पुराय स्थांन मानते हँ। वास्तव में गंगा से इतने 
लाभ है कि उसकी महत्ता ठीक ही हैं । गंगा जल पवित्र मानने का एक कारण औषधिक 
महत्व भी है । यह बहुत दिन रवखा रहने पर भी खराब नहीं होता--गंगाजल तजि पियत 
कूप जल! (२६६), भ्रथवा तुम निर्मल गंगा-जलहू ते! (२५७८) । गंगा, यमुना, सरस्वती के 
रंगों" का उल्लेख भी हैं -- 

“चंदन खौरि ललाट स्याम के, निरखत श्रति सुखदाई। 

मनौ एक संग गंग-जमुन नभ, तिरछी धार बहाई ।/ 
ग्रथवा, 'अरुन स्वेत सित भलक पलक प्रति को बरने उपमाई। 

मनु सरसुति, गंगा जमुना मिलि, अश्राम कीन्हौ आईं |, (२४३१) 

संगम के लिए त्रयधार का प्रयोग भी हुआ है । 

बेनी (३४६) [सं० वेणी, जिवेशी] प्रयाग गंगा यमुना के संगम पर ही भ्वस्थित है।रे 





१--मानस ०, बाल० ३१, 'रामकथा संदाकिनी', १०६, जटठा मुकुट सुरसरित सिर”, 
२११, 'ेहि प्रकार सुरसरि महि आ्राई ।' 
२--प० सं० टी०, १००।१ बरनों माँग सीस उपराहीं ।........ कम जमुना 
माँक सुरसतो देखी.................... तेहि पर पूरि धरे जौं मोती । जमुना माँक गाँग के 
सोती ।' 
२३--मानस०, श्रयोध्या०, २०४ 'दिखत रथामल धवल हिलोरे, प[लकि सरीर भरत 
कर जोरे । सकल कामप्रद तीरथराऊ । वेद विद्धित ष्ग प्रवट ॥भछ ।! 


(रद कृष्णकथा से संबंधित शब्दावली 


यहाँ तीसरी नदी सरस्वती के मिलने के विश्वास होने के कारण” “त्रिवेणी नाम है ।* त्रिवेणी 
भी हिन्दुओं के लिये अत्यधिक पवित्र हैं--सहस बार जो बेनी परसौ, चंद्रायन कोजे सौ बार' 
(३४६) | 

त्रिवेशी के निकट अकबर द्वारा निभित किला ग्राज भी हैं तथा हर वर्ष माघ में एक 
बड़ा मेला लगता है। त्रिवेणी तथा गंगा की पूजा करने वाले सतावनो हिन्दू दूर-दूर से यहाँ 
स्‍तान करने आते है । एक बार त्रिवेणी स्नान से सब पाप नष्ट होने तथा स्वर्ग-प्राप्ति का 
उनको विश्वास है । 

गोदावरी* (२२४) [सं० गोदावरी | विन्ध्य पर्वत के ही दक्षिण में बहने वाली एक 
प्रसिद्ध नदी है । विनय पदों में इसका उल्लेख हुग्रा है । 

गंडका) (४१०) [सं गंडकी] रिपभदेव के पुत्र जड्भरत की कथा में इस नदी का 
उल्लेख हुआ हैं । इसके तट पर ही हिरनी के शावक मिलने का सयोग हुआ्ला था--'एक दिवस 
गंडकि-तट जाइ। करन लगे सुमिरन चित लाइ। यह उत्तरी भारत की एक नदी है जो 
गंगा मे गिरती हैं। 

गोमती (४८२ ८) [सं०] दशम-स्कन्ध उत्तरार्ध में हरि-लीला से चकित होकर 
नारद के गोमती तट पर आने का उल्लेख है--'मन यह करत विचार गोमती तट श्राए' । 
वतमान लखनऊ नगर गोमती तट पर बसा हुआ है । 

पवेत 

१८१--हिवार (३४६) [स० हिमालय), हिमाचल, ग्रथवा टिमाद्वि] भारत की प्रसिद्ध 
उत्तरी पवत श्रेणी हिमालय नाम से विख्यात है । संसार को सबसे ग्रधिक ऊँची चोटी एवरेस्ट 
हिमालय पव॒॑त में ही है । पहले संधार से विरक्‍्त होकर लोगों के टिमालय में जाकर तप करने 
की प्रथा थी । युधिष्टिर श्रादि ने भी हिमालय म॑ जाकर ही शरीरात किया था । द्वितीय-स्कन्ध 
के एक पद में तीर्थ-स्थानों के साथ इसका उल्नेख हैं - जौ तनु गारो जाइ हिवार । (३४६) । 
पद्मावत में 'हिवंचल नाम अधिक प्रयुक्त हुआ हैँ ।” पारिनि ने भी 'हिमानी' नाम से उल्लेख 
किया हैं ।* 

धोलागिरि (३५१६) [सं> धवलगिरि] हिमालय की हिम से ढकी चोटियों को ही 
धवलगिरि कहा जाता है। फाग-शीर्षक एक पद में प्रयुक्त उत्,क्षा मे इसका उल्लेख हुआ है--- 
'बहुत भरे बलराम सबनि गहि | धौलागिरि मनु धातु चली बहि। (३४१६) इस पव॑त से 
श्रभेंक श्रौोषधिक जड़ी-बूटियाँ प्राप्त होती है । 

मेनाक [सं० मैनाक] यह हिमालय और मना का पुत्र माना जाता है। कथा के भ्ननुसार 





१--प० सं० टी०, १००१, बरनों माँग सीस उपराहीं ।........जसुना माँक सुरसतो 
देखी ।........तेहि पर पूरि धरे जो मोंतो । जमुना माँक गोंग के सोती ।? 

२ -मानस० , श्ररएणय०, १३-- गोदावरी निकट प्रभु रहे परन गृह छाइ ।' 

३--इं डिया एज नोन हु शाणिनि, ए० ४५, रथस्था नामक नदी का स्थान जेमिनीय 
ब्राह्मण तथा झ्रादि पं में वरिणित सात पवित्र नदियों में है जिसके एक श्रोर 
सरस्वती है और दूसरी ओर गंडकी नदी । 

४--प० सं० टी०, २५०।४--ानहूँ सेज हिबंचल बूटी', ३२५४।२--सूरण जरत 
हिवंचल ताका ।' 

४- इंडिया एजु नोन टु पाणिनि, ए० ३६ 


स्थानवाचक शब्द तथा काल-विभाजन १४६ 


पहले सभी पव॑तों के पंख थे और उड़ा करते थे। श्रब केवल मंनाक पर्वत के ही पंख शेष रह 
जाने का विश्वास प्रचलित हूँ । इन्द्र ने बत्न से सबके पर काट दिये थे किन्तु यह छिपकर बच 
गया था । 
मंद्राचल (४३५) [सं०] यह पुराणों में उल्लिखित वह प्रसिद्ध पर्वत है जिससे सुरों 
और असुरों ने समुद्र-मंथन किया था। सूरसागर में भी अष्टम-स्कन्ध के समुद्र-मंथन प्रसंग 
मे इसका उल्लेख हुआ हँ-- मदर।चल अ्रचल चले धाई अथवा 'मंदराचल उपारत भयो स्रम 
बहुत (४३१) ! 
दोनागिरि (२६३, ५६४) नवम-स्कन्थ की राम-कथा में हनुमान द्वारा दौनागिरि 
पर्वत से संजीवनी बूटी लाने का निर्देश हैं--दौनागिरि पर अ्राहि संजीवनि, बैद सुण्न बताई' 
(५४६ -) | बूटी न पहचानने पर हनुमान पूरा पर्वत ही उठा लाये---' संजीवनि कौ भेद न पायौ 
तब सेल उठायो' (५६४) । यह पर्वत उत्तर का ही कोई पव॑त होगा क्योंकि मार्ग में हनुमान 
का भरत से मिलने का प्रसंग है (१६४, ५६१)। | 
मलयगिरि (३५६, ५३१) [सं० मलय ] यह दक्षिण भारत की एक पर्वत श्रेणी हैं 
जो चंदन के वृक्षों के लिये प्रसिद्ध हैं । सूरसागर में भी मलय-चंदन की शोतलता की झोर संकेत 
है--'निदत मूढ़ मलय चंदन कौं, राख अंग लपटाव (३५६) | इस उद्धरण में हरि-विमुखों को 
मूर्खता का वर्णन है । नवम-स्करन्ध में रघुनाथ की मुद्रिका सीता को मलयगिरि के समान ही 
शीतलता प्रदान करती है---'भ्रति सुख तराइ उठाइ लई तब, बार-बार उर भेंट । ज्यों मलयगिरि 
पाइ आ्रपनी, जरिनि हृदय की में (५३१) । 
सुमेरु (१५२६) [सं० सुमेरु] यह पुराणों मे उल्लिखित एक कल्पित सोने का पर्दत है। 
यह सब पर्वतों का राजा माना गया हैं जिसके चारों औ्रोर ग्रह घूमते हैं । सूरसागर के नवम- 
स्कन्ध में सीता-त्रिजटा-संवाद में इसका उल्लेख हुग्ना है--'डुले सुमेर, सेष सिर कंपें, पच्छिम 
उदे करे बासर-गति । सुनि त्रिजटी तौहूँ नहि छाड़ों, मधुर मूति-रघुनाव-गात रति । पद्मात्रत में 
भी इसको चर्चा हैं। (५२६) । 
द्वीप 
१८२--जंबू द्वीप (५५४३) [सं०] यह पुराणों में वर्णित सात द्वीपों मे से एक है । यह 
मेरु पर्वत को घेरे हुए है । नवम-स्कन्ध में हनुमान श्रपनी शक्ति श्रौर सामर्थ्य के संबंध में कहते 
हैं--'अबहीं जंब्‌ द्वीप यहाँ तें ले लंका पहुचाऊ ' (१४२) । 
हष॑चरित में श्रठारह द्वोपों वाली पृथ्वी बताई गई हैँ ।*द्वीपों की संख्या पुराणों में चार से 
सात हो गई थी किन्तु बाण के समय में श्रढारह तक पहुँच गई । इनमें भारत को कुमारी द्वीप व 
लंका को सिंहल द्वीप बताया गया है। कालिदास ने भी अठारह द्वीपों का ही उल्लेख किया है।रें 
महाभारत आदि पर्व में राजा पुरुरवा को तेरह द्वीपों का राजा बताया गया हैं ।* सुर के समकालीन 
जायसी तथा तुलसी ने सात द्वीप ही बताये हैं ॥" 


१-- प० सं० ठी०, २१।६, “'जौँ सुसेर तिरसूल बिनासा, भा कंचनगिरि लाभ 
ग्रकासा ।--किन पहार', १६।४-- मेरु खििद तिनहुँ उपराहीं' । 

२--हुषं ० सां० श्र०, ए० ११६ 

२--“वाहुरध्टादशद्वी पनिसातयूप: -- (रघुबंश ६।३८) 

४--त्रियोदशससुद्रस्य द्वीपन इनन्‌ पुरवा:' 

' -+प० सं० ८०, ४६२।२--सप्तदीप राजा सिर नावहि--मानस०, बाल०, ४, 
(प्रप्तरीप भजबल बस कीसटे! | 


१५० पौराणिक कल्पित स्थान 


भोल 

मानसरोबर (३३६) [सं० मानसं--सरोवर] यह हिमालय की पर्वत श्रेणियों में उत्तर 
में ग्रवस्थित हैं । हंस तथा मानस से श्रात्मा और ब्रह्म का रूपक, साहित्य के लिये नया नहीं है । 
सूरसागर में भी इस भाव को लेकर कई सुन्दर पदों की रचना हुई है--'चलि सखि तिहि 
सरोवर ज।हि । जिंहि सरोवर कमल कमना, रब्रि बिना बिकसाहिं। हंस उज्ज्वल--पंख निर्मल, 
ग्रंग मलि-मलि नहाहि ।' (३२८) ग्रथवा--'मानसरोवर छाँड़ि हंस तट काग- सरोवर न्हावे' 


(२४६) । 
पक्मावत में सिहल द्वीप के एक सरोवर का नाम भी मानसरोवर बताया गया हे श्रौर 


उसका विस्तृत वर्णान है ।* 

वन 

अंबिका, अंबा बन (४४६) [सं० अ्र॑बा, अंबिका] पुरुरवा कथा में इस वन का उल्लेख 
है। वैवस्वत मनु की पृत्री इला को वशिष्ठ ने उसकी प्रार्थना के अनुसार पुरुष रूप दिया। वह 
श्राखेट के लिये अंबा बन में गए। यहाँ ही पुनः स्त्री रूप मिलने के बाद उनका बुध से विवाह 
हुआ और पत्र रूप में पुरुवा प्राप्त हुए । 

बदरीबन (३८३) [स० बदरं, बेर के वृक्षों का वन] ततीय-स्कन्ध में उद्धव- 
पश्चात्ताप का उल्लेख हुआ्ना है । वह इस वन में जाकर पश्चात्ताप करने को तत्पर हुए । 

स्थानवाचक शब्दों से बने शब्द 

बंगाली (परि० १२१) [सं० वंगा|* मुरली में गावत बंगाली 'रै उल्लेख है । 

कसमीरो* (४४३३) [सं० कश्मीरं, काश्मीरा:] गोपियों द्वारा 'कसमीरी मुद्रा' के 
प्रति विरवित-भाव प्रदर्शित किया गया हँ-- विन ख्वननि ताटंक खुभी भ्रौ करनफूल खुटलाऊं। 
तिन स्रवननि कसीमीरोी मुद्रा ले ले चित्र भुलाऊं (४४३०)। 


४--पौराणिक कल्पित स्थान 

१८ूरे--विनय पदों में हो प्रमुख रूप से कुछ कल्पित ग्रथवा पौराणिक :<थःनों के नामों 
की शोर भी ध्यान जाता है। विष्णु लोक को बेकुंठ लोक (३४६, ४८४, १७६२) [सं० वैकुंठ] 
कहा गया हूँ । व्‌ दावन का महात्म्य बैकुंठ से भी अधिक बताया गया हे-- बंसीबट व॒ दावन 
जमुना, तजि बंबुठ न जावे” (३४६) | रास-शीषक पदों में भी विष्णु-लोक “बैकुंठ' का नाम 
प्राया है-- रह्यो एक बंकुठ लोक जहूँ त्रिभुवनराया । (१७६३)॥। विष्णु त्रिदेवों मे से एक हैं 
तथा सृष्टि की रक्षा करना उनका ही कार्य हैं। उनकी पत्नी लक्ष्मी हैं तथा वाहन गरुड़। उनकी 
शैया शेपनाग (२१५) का उल्लेख शागे हुआ हैं । ऋग्वेद मे विष्णु का सूर्य की शक्ति के रूप में 
उल्लेख हुश्ना है । पुराणों तक आ्राते-आ्रते यह वर्तमान रूप मिला । 
इन्द्रपुरी (१४३) यह देवताश्रों के राजा इन्द्र का लोक है । सुरपति इन्द्र तथा उनके 


बणि+-+क->ताि तप > 





१--प० सं० टी०, ३१।१--मानसरोदक देखिश्र काहा। भरा ससुद श्रस गति 
प्रवगाहा । ४६।१-- (एक देवस कोनिउं तिथि श्राई । मानसरोदक चली श्रन्हाई।' 
२- हष० सां० श्र०, ए० ७७, उत्तरी बंगाल का एक नाम पपुंड! भी बाण के समय 
में प्रचलित था । 
३--प० सं० ठी०, ४६८।२ गौर बंगाले रहा न कोऊ'--कांवरू कामता श्रो 
पंडुआई? (पद्चचमी बंगाल की राजधानी पंडुआ थी)। 
४--प० सं० टी०, ४8८।३ 'कासमीर ठटठा सलतातन? । 


स्थानवाचक शब्द तथा काल-विभाजन १५१ 


लोक का उल्लेख गोवर्धन लीला में अनेक बार हैं। उनका लोक सुरपुर (१६०१) अथवा 
अमरलोक (१५६८) नाम से भी जाना जाता है। इन्द्र मेघों के राजा माने गए हैं तथा 
वैदिक देवता' विशेष भी हैं । इन्द्र को रानी शची एवं पुत्र जयंत, वाहन ऐरावत, भ्रस्त्र वच्र, 
राजधानी भ्रमरावती, सभा सुधर्मा तथा प्रिय उपवन नंदन माने गए हैं| नंदन उपवन में पारिजात 
बच्च का प्राधान्य है। नंदन वन में ही कल्पवृक्त भी कल्पित हैं। इन्द्र के घोड़े का नाम उच्चे:श्रवा 
(४७८४) तथा सारथी मातलि है। वह ज्येष्ठा नन्षत्र तथ पृत्र दिशा का स्वामी हैं । 
है ब्रह्मलो क (१११०) बहा का निवास-स्थान है । इसका उल्लेख ब्रद्मा-वत्सहरण प्रसंग 
में हुआ है । 

शिवलोक (४६६५) शिव का निव|स-स्वान केलाश माना गया है। केला स(४८५५) 
का निर्देश भो है--यह कंलास जहाँ सुनियत हर । शिव का उल्लेख वेदों में नहीं हूँ । 'रुद्र! 
ऋणग्वेद में अग्नि का पर्याय है। धीरे-घोरे वतंमान 'शिव का विकास हुम्रा । यहाँ *सब लोकों से 
अ्रधिक परब्रह्म के अवतार कृष्ण के साहचर्य का माहात्म्य माना जाना उचित हो है--'ब्रह्म लोक 
शिवलोक नारद सुख, निगम जु नेति बखानें। सो रस गिरिवरधारी के संग, जि्ना सेष बखानें ।! 
(४६६५) । 

जमपुर (विनय) यम की नगरी है । विश्वास के अनुसार यप के दूत हो मृत्यु के बाद 
श्रात्मा को ले जाते हैं । यम मृत्यु के देवता हैं और उनका वाहन भेंस है । 

बरुन लोक (१६०२) का उल्लेख वहण द्वारा नंद-ह रण प्रसंग में है। इसको पता- 
लहे (१६०२,३७०) भी कहा गया हैं। वरुष् के महलों तथा सिंहासन आदि का वर्गन भी है । 

इस प्रकार सभी देवताओं के अपने-श्रपने लोक माने गए हैं--'शिव, विरंचि, सुरपति 
यह भाषत, प्रन ब्रह्महि प्रगट मिले ।....पहुँचे जाइ श्रा।नें लोकनि, भ्रमर नारि श्रति हरष 
भरें ।' (१६००) | सावारणतः तोन प्रधान लोक या-त्र जोक (१६०२) माने गए हैं-- 
जिनके सुत त्रेलोक गुसाई । (१६०२) अथवा भावी के बस तीन लोक है (२६४) | यह 
स्वगं, पृथ्वी तथा पाताल है । लोकों की संख्या चौदह भी मनी गई है--सात ऊर्ध्वलोक तथा 
सात श्रध:लोक ( ऊर्ध्वलोक--भू:,भुवः मह;, जनः, तपः, सत्वः तथा श्रध:लोक--अतल, 
वितल, सुतल, रसातल, तलातल, महातल तथा पाताल हैं)। इनमें से भूतल् (विनय), 
रसातल (विनय) पाताल (३७०, १६०२) का तो उल्लेख है हो साथ हो सरग, स्वर 
(विनय) तथा नरक (३७२) [सं० | लोकों की चर्चा विनय पदों में विशेष रूप से है । पुरय कर्मों 
से आत्मा को स्त्र्ग के अमित सुत्र प्राप्त होते हैं तथा पापों के ।फलस्व॒ रूप नरक-वास । नरक 
इक्कीस माने गए हैं । यहाँ जीवितावस्था में भ्रपने पापों के दंड भोगने का विश्वास प्रचलित है । 


५--काल विमाजन त_्षथा प्रह नक्षत्रादि 


१८४-दिंतीय स्कंध के नाम-माहात्मय शीर्षक पदों में एक स्थल १२ युगों की सूचना 


१--इं डिया एज नोन टु पारिनि, ए० ३४६, वेदिक देवताश्रों में श्रस्नि, इन्द्र, वरुण, 
रुद्र आ्रादि भी थे। 

२--इं डिया एज्‌ नोन टु पाणिनि, ए० ३६७, 'परलोक' श्रथवा स्वगं की स्थिति में 
ग्रधिकांश हिन्दुओं को विश्वास था । वेदों में स्वगं को “नाक' कहा गया है 
(न-नहीं, श्रक +- पीडा) । पारिति ने “निःश्ेयस्‌” (उपनिषदों में इसका प्र्थ 
पूर्ण सुख है) तथा “निर्वाण्ण| का उल्लेख भी किया है। काशिका ने “निर्वारण 
हब्द का संबंध बोौद्ध-धम से बताया है (निर्वाणों भिक्षु:।) 


१५२ काल विभाजन तथा ग्रह नज्ञत्रादि 


भी दी गई है-- सतयुग सत, त्रेता तप कीजै, द्वापर पूजा चारि। सूर भजन कृल्लि केवल 
कीजै, लज्जा-कानि निवारि' (३४) । भ्रथवा है हरि नाम को आधार । और ईहि कलिकाल 
नाहीं, रह्मौ विधि-ब्योहार ।” (३४७) । 

सतगयुग, त्रेता, द्वापर तथा कलियुग में क्रमशः संस्कृति का हास होने का विश्वास था । 

सह (८४-- ग्रहों में सुरगुरु (९२७३६) [सं०-वृहस्पति] सुक्र (२७३६) [सं० शुक्र- 
देत्यों के गुरु शुक्राचाय] सनि (२७३ ६) [सं० शनि :] तथा भौम (२७३६) [सं० भौम-मंगलग्रह] 
के नामों को चर्वा भो है। रूपवर्णन पदों में वर्णों को उत्प्रे्ञा के श्रन्तर्गत इनका प्रयोग हुआ है 
तथा रंगों की ओर भी संकेत है- 

बेसिर के मुक्‍ता मैं फाँई, बरन बिराजति चारि, 

मानो सुरगुर, सुक्र, भौम, सनि चमकत चंद मँकारि! (२७३६) 
प्रथवा नील, सेत, भ्रर पीत, लाल मनि लटकन भाल हलाई । 

सनि, गुरू--असर, देबगुरु, मनु भोम सहित समुदाई ।” (१२६) 


खण्ड ७--- 
त्यापार, त्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रवंध 
तथा 
नग, धातु, सिक्के 


१-व्यापार और वाणिज्य 

१८६--सू रसागर की कथाश्रों का विशेष सम्बन्ध तत्कालीन नागरिक जीवन के विभिन्‍न 
पक्षों से नहीं हैँ | श्रतएवं व्यापार, व्यवसाय तथा राजनीति श्रादि विषयों को सूचक शब्दावली 
का श्रभाव होना स्वाभाविक ही है । प्रारंभिक स्कन्धों के विनय-पदों में (१४२, १४३, ३१०) ही 
व्यापार से संबधित कुछ शब्द मिल जाते है । ये भी थोड़े से रूपकों मे ही प्रयुक्त हुए हैं । इसके 
प्रतिरिक्त दशम स्कनन्‍्ध के दधिदान तथा भ्रमर-गीत प्रसंगों में भी कुछ गिने चुने पदों में वाणिज्य 
का रूपक हैं । 

इस शब्दावली में श्ररबी तथा फारसी प्रभाव स्पष्ट है | मुगल राज्य में नागरिक जीवन 
से संबंधित शब्दावली पर विदेशी प्रभाव होना ग्राश्चर्य की बात नहीं है । 

व्यापार के साधारण अ्रर्थ के सूचचक बनिज़ (२९४२) [सं० वारिज्य] श्र व्यापार 
(२१४६, १६५) शब्द आए हैं तथा व्यापार करने वाले व्यक्ति के लिए! व्यापारी (२१४६) 
[सं० व्यापारी] तथा बनिज़ (२१४१, २१४३, २१४६, २१४७) [सं वरिणज]। दधिदान प्रसंग 
में कृष्ण तथा गोपियों के संवाद में वारिज्य की चर्चा है -'ऐसी कहौ बनिज का भ्रटकीं” भ्रथवा, सूर 
बनिज तुम करति सदाई' (२१४२) बनिज व्यापार की सामग्री" के भ्रर्थ में श्रधिकतर प्रयुक्त 
हुआ हँें--हँसि बृषभानु-सुता तब बोली, कहा बनिज हम पास” (२१४३) अथवा 

“कौन बनिज कहि मोंहि सुनावति । 

तुम्हरो गथ लाद्यो गयंद पर, हींग मिरिच कह गावति ॥ 

अ्रपनौ बनिज दुरावति हौ कत, नाउँ लिये ते नाहीं । 

कहा दुरावति हौ मो आगे, सब जानत तुम गाहीं ॥ (२१४७) 

बनिज के इस श्रर्थ में ही ऊपर गथ [सं ग्रथ] शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। ग्रथ का श्रर्थ 
'जमा किया' होता है। सोंज (३१०) [सं० सज्जा ८ सामग्री, वस्तु] तथा माल (२१४४) 
[झअ०] भी समानार्थक शब्द हैं--'करि हियाव, यह सौंज लादि के, हरि क॑ पुर लै जाहि,' 
झथवा “जो जो माल तुम्हारें, (२१४४) । सोदा (३१०) [भ्र०] भी बेची व खरीदी जाने वाली 
सामग्री ही होती हैं । सूरदास के अ्रनुसार आराध्य श्याम में ही एकाग्रभाव मनुष्य का सबसे बड़ा 
सौदा है---सूर श्याम कौ सौदा साँचौ, कहयो हमारो मानि । (२१०) । सामग्री रखने का 


१--इ डिया एजु नोन दु पारिगनि, ए० २३५, प्राचीन भारत में व्यापारी को “वरिक' 
या वारिषज? कहते थे । व्यापार के स्थान पर “व्यवहार” शब्द प्रयुक्त होता था । 
यह विस्तृत क्षेत्र में क्रय-विक्रय का श्रथ देता था, जब कि “परुय” स्थानोय 
ष्यापार के सीमित भ्रर्थ में प्रसुक्त होता था । 

२--इं डिया एज् नोन टु पारिणनि, ए० २३८, २३२६, बिकने बाली सामग्री 'परुय!' 
ग्रथवा 'परिणतव्य' कहलाती थी, तथा बिको सामग्री क्रय” होतो थी। (प० २४६, 
२४१) पथों पर व्यापारियों द्वारा ले जाई जाने वालो वस्तुएं “झाद्दुत'' या “द्रष्य”” 
कहुलाती थों। “भांडागार ” में एकनत्रित सामग्री को “संभारडयेत” कहते थे । 
कात्यायन ने इसो को समाचयन ” कहा है । 


१५६ व्यापार और वारिज्य 


स्थान भडारभूमि' (२४७) [सं० भांडारभूमि_] कहलाता था । पांडवों के जुआ खेलने के 
प्रसंग में भी इसका निर्देश हुआ हैं --'हारि सकल भंडारभूमि, (३१०)। प्रत्येक व्यापार में दो 
व्यक्तियों का प्रमुख भाग होता है । एक तो व्यापारी और दूसरा ग्राहक (३१०, ४२८१) [सं० 
ग्राहक |-- होठ मन * राम नाम कौ ग्राहक (३१०) | कोई भी वस्तु लेने के लिये-उसका मोल 
(२१४७) [सं० मूल्य] देना होता है या कुछ खरच (४१४२) [फ्रा० खर्च] करना पड़ता है-- 
बहुत मोल के बान तुम्हारे, केसें दुरत दुराये । सुनहु सूर कछु मोल “लहिंगे, कछु.इक दान 
भराए ।/ (२१४७) श्रथवा 'हमें नंदनदन मोल लिये” (१७१)। इस क्रय-विक्रय का स्थान हाटरे 
(३१०) [सं० हटुट] श्रथवा पेठ (४२८१) [सं० परय स्थान] कहलाता है--'भक्‍तनि-हाट बैठि 
प्रस्थिर हे, हरि नग निर्मल लेहि (३१०) भ्रथवा ऊधो तुम ब्रज मैं पैठ करी (४२८१) । हाट में 
सामग्री लेने के लिये धन को झ्रावश्यकता होती है, कभी-कभी समान भाव की वस्तुएं बदली 
भी जा सकती हैं? किन्तु यदि उनका मूल्य अश्रसमान हो तो कौन लेने की मूर्खता करेगा--'मूली 
के पातन क॑ बदलें को मुक्ताहल लेहे' भ्रथवा 'दाख छाँड़ि के कटुक निबौरी, को अपने मुख खेहै, 
तथा 'जोग ठगोरी ब्रज न बिकेह (४२८२) व्यवसाय में दलाली (३१०) [भ्र० दल्लाल] भ्रथवा 
मध्यस्थ व्यक्ति की भी कभी-कभी ग्रावश्यकता होती है--'काम-क्रोध-मद-लोभ-मोह तू, सकल 
दलालो देहि।' (३१०)। 
१८७--उस समय व्यापारी अ्रपना सामान घोड़े या बेल भ्रादि पर लादकर गाँव से पुर 
प्रथवा नगरी के हाट में ले जाते थे--'करि हिसाव, यह सौंज लादि क॑, हरि कें पुर ले जाहि* 
(३१०) या ब्योपार उहाँ जु समातो, हुती बड़ी नगरी' (४२५१) 'भ्रथवा 'तुम्हारो गथ लायो 
१--ए० सं० टी०, २३।४, 'हिगम्म भण्डार नग आहि जो पूजी।” ६७१ 
“पदुमावति पहँ ग्राइ भेंडारी ।? (भंडारी--सं० भारडागारिक) । ३८५॥५-- 
“८ रतन पदारथ मानिक मोंती । काढ़ि भंडार दीन्ह रथ जोती ।”? 
२--इं डिया एज़ नोन टु पाणिनि, पृ० २४०, भ्रष्टाध्यायी में “मूल्य” का श्र समान 
कीमत को वस्तु है (मूल्येन सममः) । वदिक साहित्य में “वस्नं” शब्द क्रोत वस्तु 
तथा उसके मूल्य का बोधक है। पारिनि ने वस्तु के मूल्य के ग्रलावा “बस्न” 
व्यापारी के अ्रपने मूलधन के श्रथ॑ं सें भी प्रयुक्त किया है । 
२-८३ डिया एज़ नोन दु पारिनि, एृ० २३८, श्रष्टाध्यायी में बाजार के लिये 
“ग्रापणों”' शब्द प्रयुक्त हुआ है । 
पष्मावत में सिघल के हाट का वर्णन है--“पुनि देखि्र सिघल की हाटा”? - 
प० सं० टी०, २७।१ (१) मध्यकालोन नगरों के वर्णन में चौरासी हाट माने गये 
हैं जिसकी प्ृथ्वीचन्द्रचरित्र (प० १२६) सें मिल जाती है। कनक-हाठ या सोनी- 
हंठी मुसलमानी प्रभाव में सर्राफ़ा! कहलाने लगे श्रोर उसके सदस्य 'महाजन' 
नाम से प्रसिद्ध हुए । 
४--इं डिया एज नोन टठु पारिषनि, ए० २३६, "“प्राचीनकाल' में यहू ढंग “निभान 
(]0907'97' 8986677) कहलाता था । 
५--इं डिया एज नोन टु पारि।नि, ए० २४२, व्यापारी श्रपनी सामग्री कई प्रकार के 
वर्षा से ले जाते थें“--कान्तार पथ, जंगल पथ, स्थलपथ तथा वारिवथ । भ्रजापथ 
तथा शराडु पथ पवतीय पतले मार्ग थे । 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबंध तथा नग, धातु सिक्के १५७ 


गयंद पर' (२१४७) तथा बैल गोन ब्यापारी' (२१४६) | यह सामग्री गोन [सं० गोणी] 
प्रथवा गाठरी (४२८१) “निर्गुन निरमोल गाठरी' में भर कर लादी जाती थी। पटसन या 
काली ऊन के बने दोहरे बोरे को 'गोन' कहते हैं | यह प्रायः नाज भरने के काम आता है। 
जायसी ने 'पेटारे! का उल्लेख किया है (३८५।४) कभी कभी बाट [सं० वत्में--प्रा ० वट्ूढ-- 
बाट] में लट का भी डर होता था--घाट-वाट कहुँ श्रटक होइ नहिं, सब कोउ देहि निबाहि 
(३१०) का उल्लेख है।। पद्म।वत में प्रयुक्त 'नाइत शब्द से समुद्री व्यापार का पता चलता है ।* 
पद २१४६,' ० १४७ मे व्यापार की श्रनेक सामग्रियों के नाम दिये गए हैं । इस दृष्टि से प्रथम 
पद का बहुत महत्त्व है। इनमें प्राय: सभी मसालो के नाम श्रा गए हैं, जैसे--'हींग, मिरिच, 
पीपरि, श्रजवाइन ये'सब बनिज कहावे (२१४६) भ्रथवा तुम्हारी गथ लाद्यो गयंद पर, हींग 
मिरिच कह गावति' (२१४७) | इनमें प्रमुख मसाले के भ्रतिरिक्त नारियर 'दाख','श्राज', लाख, 
तथा सेंदुर' भ्रादि वस्तुयें भी थीं। श्राजकल प्रायः ये सभी चोज एक पसारी की दुकान से प्राप्त 
की जा सकती हैं । सूरसागर में दूध दही बेचने से संबंधित तो भ्रनेक पद है ही--'हम भ्रहीर 
माखन मथि बेचें! (४२८१) । पद्मावत में सोने मोती झ्रादि के व्यापार का उल्लेख भी है ।* कोई 
भी व्यापार करने के लिये व्यापारी को कुछ धुन लगानापड़ता है जो असल (१४२) [अ्र०] जमा 
(१४२,१४३) [भ्र० जमग्र] मुजमिल (१४२) [ञ्र० मूजमल ८ एकत्रित] अथवा मूल” [सं० 
मूल] (१४२) आदि नामों से जाना जाता है। व्यापार में इस मूलधन का घटना अ्रसफलता का 
चिह्न हैं और इसको हानि (३१०)[सं०] घटवारो (२१४२) तथाबट॒टा (१४१)[सं० वात्त॑] 
कहते हैं । क्रय-विक्रय मे मूलवन की वृद्धि होता ही .लाहा (११० ) | सं० लाभ ] नफा 
(४२८१) (अभ्र० नफ़ग्नो) कहलाता हे--'यह तो परंपरा चलि झ्राई, सुख दुख लाभ 5₹ हानि ।' 
(३१४३,) नफा (४२८१) भ्र० और मनिज में नाहीं लाहा, होति मूल में हानि! (३१०, श्रथवा 
'होतौ नफा साधु की संगति, मूल गांठि नहिं टरतौ । सूरदास बैकुंठ पैठ में कोउ न फैंट पकरतो' 
(२६७) अथवा भ्रमरगीत प्रसंग में गोपियाँ कहती हँ--ले आए हो नफा जानि क॑, (४२८१) 
प्रथवा, 'यह व्यौपार तुम्हारा ऊधौ, ऐसे ही धर्‌यो रेहै (४२८१) पद्मावत में भी गथ, साँठि 
[सं० संस्था ८ पूजी] नष्ट होने का उल्लेख है ।* 
श्यू८प--हपया उधार देना भी एक प्रकार का व्यवसाय है। इसको ऋ,॑'' (१६६) [सं० 
ऋषणा] लेना कहा जाता हँ--सब कूर मौसों ऋन चाहत,कही कहा तिन दीजे' (१६६)। अपनी 





१-प० सं० टी०, १३६।५ “ठात्रहि उठहि बठपारा”, ४३३।७ “भझ्स एहि नगर 
होइ बठपारी ', ४०६।७ “ले नग मोर समुंद भा बठा”, ३८५।४ “लाख चारि 


एक भरे पेटारी ।' 

२-प० सं० टी०, ५३७,६ “न्ाइत माँक भंवर हति गोवा”, नाइत > देशी, पायत्त, 
समुद्री व्यापारी । 

३--प० सं० दी० ७६|२ “'राहा बनिज श्राव सिघली ” , ७६।३, “गज मोति भरी सब 
सीपी । औरु बस्तु बहु सिघल दीपी । बांभन एक सुग्रा ले आवा । कंचत बरन 
श्रनप सोहाया ।”' 

४--प० सं० टी० ३७ । “'पुनि देखिम्र--मूर गंवा ।”? 

५--प ० सं० ठी०, रे८।८ चेटठक लाइ हुर्रह सत जो लहि गथ है फंठ। सांडि 
नाठि उठि भए बठाऊ ना पहिचान न भेंठ ।? 


६-४ डिया एज नोन दु पाणिनि, ए०, २३८ ऋण)? शब्द प्राचीन भारत सें भी 
प्रचलित था । 





१५८ व्याषार और वारिज्य 


थाती (१६६) में से ही ऋण दिया जाता है। थाती का अर्थ जमा पंजी ग्रथवा धरोहर होता है। 
ऋण देते समय प्रायः जमानति (१६६, १८२) [श्र० जमानत] ले ली जाती है---धर्म 
जमानत “मिल्यो न चाहै! (१८५) । यह एक प्रकार का धन लोौटाने का उत्तरदायित्व हैं जो 
लिखकर अथवा रुपया जमा करके लिया जाता है। यहाँ (१६६) ऋण से शरीर एवं इन्द्रियों 
का रूपक बाँधा गया हैं :-- 

“थाती प्रान तुम्हारी मौपै, जनमत ही जो दीन्ही । 

सौ में बाँटि दई पाँचनि कौं, देह जमानति लोन्ही । 

>< 2८ >< 

मुकर जाइ, के दीन बचन सुनि, जमपुर बाँधि पठावे । 

लेखो करत लाख ही निकसत, को गनि सकत प्रपार ।” (१६६) । 

रुपया उधार देने के व्यवसाय में प्रमुख लाभ ब्याज (४०४६) [सं० व्याज] ते ही 
होता है । व्याज सहित ऋण वापस करने पर ही उरिन (४०४६) [सं० उऋण।] हुमग्ना 
जा सकता हँ--- 

“कैसहँ करि उरिन कीज, गोपिकनि सां मोंहि । 

रैनि दिन मम भक्ति उनके, कछू करत न झान ॥ 

गऔर सरबस मोंहि श्ररप्पो, तरुनि तन-धन प्रान । 

ब्याज में ये रतन दीनहें, बया गोप-कुमारि ॥? (४०४६) 

रुपये उधार देने वाले 'महाजन' (सं०) कहलाते है । वह सराफ़ के सदस्य भी होते है । 
जायसी तथा तुलसी ने इन शब्दों का उल्लेख किया हैँ ।* इस लेन-देन पर ही मनुष्य का देनिक 
जीवन टिका हुआ है । केवल एक ईश्वर का व्यवहार ही इस पर ग्राधारित नहीं हे---लियें दियौ 
चाह सब कोऊ, सुनि सम रथ जदुराई । देव, सकल व्यापार परस्पर, ज्यौं पसु-दूध चराई। तुम 
बिनु और न कोउ क्ृपानिधि, पावे पीर पराई / (१९५) । 

पद्मावत में भी 'बनिज', बेपारा', बेवहरिया, 'बवहारू, बौसाऊ' (५६६।६) आ्रादि 
के उल्लेख हैरै। बनजारा खंड में (७४, ७१, ७६, ७७, ७९, २१८) भी सिंघल द्वीप के हाट 
बर्गत (३७, श८,) के समान ही हाट, 'रिनि, बाढ़ो,लाहा, लाभ, 'हानि!;साँठि', मूल, 
'पंजी' अनेक व्यापार संबंधी शब्दों का उल्लेख हैँ ।* प्राचीन सार्थवाह' (प्राचीन समय में एक 





१--मानस 'बाल०, २७६, “मात पितहि उरिन भए नीके । गुर रिनु रहा सोचु बड़ 
जी के ।'- “दिन चलि गए ब्याज बड़ बाढ़ा? । 

२--प० सं० टी० ३७।२, “कनक हाट सब कु हकु'ह॑ लीपी । बेठ महाजन सिंघल 
दीपी ।!---मानत, बाल०, २८७ “बहुरि महाजन सकल बोलाए । आ्राइ सबन्हि 
सादर सिर नाये । ह।ट-बाठ मंदिर सुरबासा | नगरु संवारहु चारिहुँ पासा |”? 


३--प० सं० टी०, ७४।६ “पे सुठि बनिज तहूँ केरा”, ७४।१ “सिंघल दोप चला 
बेपारा | ७४।२ “सो पुनि चला चलत बपारी ।' 

४--प० सं० टी०, ७४।३ “रिनि काहू कर लीन्हेसि काढ़ी । मकु तह गएं होइ 
किछु बाढ़ी !' ! ७४।७ “लाख करोरन्हि बस्तु बिकाई। सहसन्हि केर न कोइ 
श्रोनाई'', ७४८ “सबही लीनन्‍्ह बेसाहना शभ्रौ घर कीन्हू बहौर | बाँभन तहाँ 
लेइ का गाँठि साँठि सुठि थोर |” ७५६ “जेहि बेवहरिया कर बेवहारू” 
७५।१ “बनिज न मिला रहा पश्चितावा, ७५।२ “लाभ जानि पश्राएउं 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, प्राम-प्रबन्ध तथा नग, घातु, सिक्‍के १५६ 


साथ निकला व्यापारी समूह) शब्द को जायसी ने 'साथ' तथा ज्येष्ठ सार्थ को 'बनिजारा' [सं० 
वाशिज्यारक] कहा है ।' 


तुलसी के ग्रंथों में भी जहाँ-तहाँ थोड़े से शब्द मिल जाते है । इनमें 'बनिक', व्यवहरिया!? 
तथा 'रिनियाँ का उल्लेख किया जा सकता है ।*१ 


२- व्यवसाथ तथा शिल्प 


१८९--सू रसागर में स्थान-स्थान पर तत्कालीन प्रचलित शिल्पकारों तथा व्यवसायों का 
भी उल्लेख हुआ है । इनसे उस समय के स्थानीय सामाजिक वातावरण का अनुमान हो 
सकता हैं। 


ब्रज-प्रदेश के ग्वाल वर्ग में कृष्ण का बाल्य-काल बीतने के कारण सर्वप्रथम इस व्यवसाय 
की श्रोर विशेष ध्यान जाता हैं। गाएँ .पालने तथा दूध, दही, तथा घो पर जीविका चलाने 
वाले लोग आज भी अहीर, अहीरि, आभीर अथवा ग्व।रिनि (१३४८, ४१६८, ४३१८६, 
४१६८) [सं० आभीर; सं० गोपाल, प्रा० गोवाल] कहलाते हैं--एहि सुत नंद श्रहीर के' 
(३६८१) या और अहिर सब कहाँ तुम्हारे, हरि सौं घेनु दुहाई (१३५८)तथा 'अलप बयस अबला 
श्रहीरि सठ ति्नाह जोग कत सोहे । (४१६८) । कृष्ण के मथुरा जाने के बाद काम गृव।लिनौ 
की अ्रसहय बेदना बढ़ाने में ही आ्रानंदित होता है--'बरन बान बसंत कर लै, बधत है झ्राभीर । 
ऊपर से उद्धव योग लेकर श्रा पहुँचे--सो गति होइ सबे ताकी जो गवारिनि जोग सिखावैं ।-- 
सिखई कहत स्याम की बतियाँ, तुमकों नाहीं दोष । गोप, गोपी (३५१६) [सं०] तथा गूवाल 
प्रोर गवालिनिर झ्रादि के उल्लेख भरे पड़े है--'फूली फिरति गृवालि मन मैं री” (द८४,) 
प्रथवा, 'चकित भई गवालिनि तन हेरौ'(८८६) श्रथवा 'करें हरि गवाल संग बिचार' (८ूट७) या 
'प्रपनी समसरि श्रौर गोप जे, तिनकौं साथ पठाये' (१२०१) तथा “जा दिन तैं सचरे गोपिनि में, 
ताही दिन तें करत सुगरैयाँ ।” गोपियाँ वृदावन से श्रपना दूध-दही आदि लेकर मथुरा बेचने जाती 
थीं--'माखन, दधि, घृत साजति मटुकी, मथुरा जान बिचारै' (२११५), अथवा “बेंचन चलीं 
दि ब्रजनारि' (२११७) तथा 'प्रात हीं से जाति गोरस, बेंचि श्रावति राति! (२१२२) । गवालिनों 
का नित प्रति का यह मथुरा जाने का प्रसंग दध्ि-दान शीर्षक पदों में विशेष रूप से मिलता है। 
एहि हाठाँ, मूर गंबाइ घलेउं तेहि बादाँ”, ७५॥३, ४? अपने चलत न कीन्ह 
कुबानी । लाभ न दीख मूर भो हानी । का बोवा जइम ओहि भूजी ) खोइ, 
चलेउ घरहूँ क प्‌'जी |?” 
१--७४।१ “चितउर गढ़ क एक बनिजारा” २१५।५ “हहु बनिजार तौ बनिज 
बेसाहहु । भारि बपार लेहु जो चाहहु।” 
२--हविता०, उत्तर०, €६, ““किसबी किसान-कुल, बनिक, भिखारीभाँट ।”' 
विनय ०, १००, “देने को न कछू रिनियाँ हों” मानस ०, बाल, २७६ ' भ्रब 
जानिप्न ष्यवहरित्रा बोली । , 
२-१० सं० ठी०, १३५।२ “दहिउ लेह ग्थालनि गोहराई” । 


१६० व्यवसाय तथा शिल्प 


इस प्रकार गाँवों से नित्य प्रातःकाल ग्वालों का दूध लेकर निकट के नगरों में जाकर 
बेचने का ढेंग उसी प्रकार चल रहा है । बोहनी (२०८२) शब्द आ्राज भी सुनने में श्राता है । 
पहली ख़रीद को बेचने वाले बोहनी कराना कहते हैं और उसे दिन भर की बिक्री के लिये 
शुभ मान कर कुछ सस्ता भी देने को तैयार हो जाते है--'बिनु बोहनी तनक नह दहाँ ऐसें 
छीनि लेहु बरु सगरो ।' (२०८२) । 

१६० नवम स्कन्ध के अन्तर्गत राम-वन-गमन के प्रसंग में उनका नदी पार करने का 
उल्लेख है । यहाँ नाव वालों के लिये दो शब्द केवट (४८४) [सं कंवतं] धीवर (४८६) 
प्रयुकत हुए हैं । केवट की निर्धनता तथा नाव पर ही झ्ाजीविका निर्भर होने का वर्णन भी है-- 
“मेरी सकल जीविका य।मे, रघुपति मुक्त न कीजे” (४५५) तथा “में निरवल बित बल नहीं, 
जो श्रोर गढ़ाऊं। मो कुटुम्ब याही लग्यौ, ऐसी कहें पाऊं ? में निर्धन, कछु धन नहीं, परि- 
वार घनेरो' (४५६) । नाव पर चढ़ने का पारिश्रमिक उतराई (४८४) कहलाता था--लै 
भेया, केवट उतराई” और नाव सम्भवत: सेमल तथा ढाँक की लकड़ी की ही- भ्रधिकतर बनाई 
जाती थी--'सेमर ढार्काह काटि के बाँधो तुम बेरो” (४८६) | अन्यत्र कनधार (५३३८) 
[सं० कर्णाधार, कर्ण  पतवार), खंबट या खेबनहार (१८४) तथा मललाह (२३६१४) 
[भ्र०] शब्द भी मिलते हँ--'राम-प्रताप” सत्य सीता कौ, यहै नाव कनधार' (५३३) श्रथवा 
'खेवनहार न खेबट मेरें, ग्रब मो नाव अरी” (१८४) और “ब्रज मैं दोड बिधि हानि भई.... 
जैसे बिनु मल्‍लाह सुंदरी एक नाउ चढ़ई | बूड़त देह थाह नहिं चितवत, मिलनहु पति न दई।' 
(२६१४) । 'खिवइया', खेबक,/* “करिया', (सं० कणिक) 'नाविक' तथा 'मांभी' श्राज भी 
मल्लाह के ही पर्यायवाची शब्द हैं। इनमें से 'मल्लाह' शब्द सबसे श्रविक बोला जाता हैं । 

सोने का काम करने वाला व्यक्ति सुनार, सुनारि" (६५८, १६२३) [सं० सुवर्स- 
कार--पुवराण प्रा र--सुरणा र--सुनार | कहलाता है। पालने के वर्णान में सुनार का उल्लेख 
हँ-- बिसकर्मा सूतहार, रच्यौ काम हें सुनार' (६५६)। राधा कृष्ण विवाह से संबंधित पद 
में गोपियाँ दूलह का सत्कार करने के निमित्त अनेक व्यवसायों को ग्रहण करने के लिए उद्यत 
हैं-- वृन्दावन चंद कौ में, भूषन गढ़ि लेउँ। है सुनारि जाउँ निरखि, नैननि सुख देऊें ।” (१६- 
६३) । कोई भी वस्तु गढ़ने वाले को गढ़ेया या गढ़नहार (२४४८, ६ ५६) भी कह दिया 
जाता हँ--ब्रज-बधु कहे बार-बार धन्य रे गढ़ेया” (६५६९) | सुनार सोने में जड़ाव का काम 
भी करता है। इस दृष्टि से उसे जरेया भी कहा जा सकता है--'बहु बिधि जरि करि 
जराउ, ल्याउ रे जरेया! (६५६) ग्पनी कला में कुशल 'चतुर सुनार' (६५८) होता है --ल्याए 
चतुर सुनार' (६५८) । सोने की कूलई [श्र० क़लई] का परिचय भी मिलता है'---'श्राई 
उघरि कनक कलई सी” (२८०४) । सोने-चाँदी का पानी चढ़ाने का काम प्राजकल विशेष रूप 
से सुनार का है, किन्तु बत॑नों पर किए गए रांगे के लेप का ही बोध 'क़लई' शब्द से होता 





१--प० रू० दो०, १५७७, “खिबक श्रागें सुब। परेवा 
२०।१, गुरु मोहदी खेवक में सेवा । चल उताइल जिन्हु कर सेवा ।”? 
२--इंडिया एज नोन टु पाणिनि, ए० २३४, पाणिनि के समय में सुवर्शोकार शाब्द 
प्रयुक्त होता था। वह 'झाकर्षिक' अर्थात्‌ श्राकष पर सुवर्ण की परीक्षा लेने में 
कुशल होता था । 
३--हेमचन्द्र ने देशी नाममाला ( ३,५४,५।३६ ) में “सुरुणअार” तथा “सुरणार” 
को देशी माना है । 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्‍के १६१ 


है, जो एक भिन्‍न व्यवसाय हैं । इसको “'मुलम्मा चढ़ाना” भी कहते हैं, जो बाहरी तड़क-भड़क 
का द्योतक है, श्रतएवं बाद में वास्तविकता का पता चलने को '़लई या मुलम्मा उतरना' भी 
कहते हैं । 

लकड़ी की चीज़ें बनाने वाला कारीगर बढ़ई, बढ़ेया [६६५, ६५९, ६६४; (सं० 
बर्धकि* प्रा० बड़ढई-बढ़ई] वहलाता है। शिशु कृष्ण का पालना बढई बनाकर लाया था-- 
'पालनौ अति सुन्दर गढ़ि ल्याउ रे बढ़ेया। सीतल चंदन कटाउ, धरि खराद रंग लाउ।' 
(६५६९) खराद [फ़ा० खराद या खराद]| नामक झ्ौज़ार द्वारा ही बढ़ई लकड़ी की सतह चिकनी 
करते है । हिडोला बनाने वाले को गढ़नहार (३५४४२) भी कहा गया है--“'गढ़नहार हिंडो- 
रना कौ, ताहि लेहु बुलाइ ।”” भ्नाड़ी बढ़ई को ठोट “सूर क्र कवि (१३२) ठोट” कहा जाता 
हैं। इसी को 'कठब्रिगरा' या 'ठोटुवा' अलीगढ़ जेत्र की ग्रामीण बोली मे आज भी कहते है । 

१६१, वस्त्र सीने काकाम दरजी (३६६५) ग्रथवा दरजिनि (१६६३) [फ़ा० 
दर्जी ] का होता है “अपने गोपाल के में बागे रचि लेउँ। दरजिनि हुँ जाउँ निरखि, नैननि सुख 
देउं ।” (१६६६) । कृष्ण के मथुरा जाने पर वहाँ के दर्जी से वस्त्र पहनने का प्रसंग है -''आइ 
दरजी गयो, बोलि ताकों लयो, सुभग अंग साजि उन विनय दीन्‍्हे” । (१६६५) 

रंगरेजिन (११०३) [फ़ा० रंगरेज़ | का उल्लेख कृष्ण के बहुनायकत्व संबंधी संयोग 
पदों में है--रंगरेजिनी मिली कोउ बाल' (३१०३) । रंगने की कला भारत में प्राचीन समय 
से है ।? इसकी चर्चा वस्त्रों के सिलसले में की जा चुकी हैं। पाणिनि के समय में राग” रंग 
तथा रंगने के श्रन्य पदार्थों का सूचक था ।* सूरसागर दराम स्कन्ध के रजक-बध प्रसंग में 
रजक (सं०] (३७२६९, २६५५, ३६६०४) शब्द का प्रयोग हमरा है! “रजऊ मारि हरि प्रयम हीं, 
नप बसन लुटाए । रंग-रंग बहु भांति के, गोपनि पहिराए” (३६६०) । हष-चरित में भी 'रजक' 
द्वारा वस्त्र रंगने का वर्णन हैं ।* ऐसा ज्ञात होता हैं कि पर को स्त्रियाँ वस्त्र बाँवने के बाद 
रजक को रंगने के लिए दे देती थीं। बिव।ह के समय रजक को नेग देने की प्रथा भी थी;॥। 

उपवन में फूल आदि लगाने का काम तथा फूलों का व्यवसाय माली (३६६६, ३६६५) 

तथा मालिनी (१६६९३) [सं० मालिन, मालिनी] का है । मालिनी ही प्रायः फूलों के हार भर 


१-- महाभारत, उद्योग पर्व, श्रध्या० ६।२७ “अथा८5जगाम परंतु स्कन्धेना55दाय 
वर्धकि । 

२-० जी०, प्र० १३, श्रध्या० १ । 

३--तुलसी, कविता ०, १३३ “ब्यौत करे विरहा दरजी'' । 

४- शातपथ ब्राह्मण ( ५।३।:।२१ ) में रंगीन कपड़े का द्योतक शब्द “पांडव” है 
गअथेन पांडव॑ परिधापयति! । हष० सां० श्र०, प्ृ० ५४, वाल्मीकि तथा 
कालिदास श्रादि द्वारा “भक्त” शब्द रंगने के अ्रथ में प्रयुक्त हुआ है। (रामायरण, 

न्दर; ४६।४, मेघदूत, पूव-मेघ, इलोक १६ ) । 

५- इंडिया एज नोन दु पारितनि, पएृ० २३०, पाणिनि ने रजक के साथ रंगने का 
भी उल्लेख किया है। प्रारंभिक समय से भारत में लाक्षा रंगने के काम श्राता 
था । मंजिष्ठा, नील तथा रोचना श्रन्य वस्तुएँ थों। कात्यायन के श्रनुसार शकल 
तथा कदम भी प्रयुक्त होते थे । 

६-हषे० सां भ्र०, ए० ७४ । 
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0 


फूल बचती है, भ्रतएवं वह 'फूलवाली” भी कहलाती है--“फूल गूंथि माला लै, मालिनी हे 
जाउं” (१६६३) कृष्ण के मथुरा श्रागमन पर वहाँ का माली भी पुष्प-हार से उनका स्वागत 
करता है--“बीच माली मिल्यौ, दोरि चरननि परयौ, पुहुप-माला स्याम कंठ धारे ।' (३६६९) | 
गंगा, यमुना आदि नदियों तथा मंदिरों के निकट भ्रथवा संध्या समय बाजारों में इस प्रकार फूल 
और मालाएं बिकने की प्रथा आ्राज भी हैं। गह्म कर्मो एवं संस्क्रारों में बंदनवार तथा विवाह 
का 'मौर' झादि बनाने का काम भी मालिनी का ही होता हँ--'लछिमी सी जहेँ मालिनि 
बोले । बंदन-माला बाँधत डोल” (६५०), अथवा 'मालिनि बाँघे तोरना' । (६५८) । 

गंधिनिः (१६६३ ) भिन्न-भिन्न इत्र तथा अ्रन्य सुगन्धित पदार्थ बेचने का व्यवसाय 
करते थे--““चन्दन अरगजा सूर केसरि धरि लेउ। गंधिनि हत जाऊ निरखि नैननि सुख दे ।” 
(१६६३) | इस पद्मांश से तत्कालीन प्रचलित गन्धों का अ्रनुमान भी हो जाता है। इनकी चर्चा 


पहले भी की जा चुकी हैं । 
चोलिनि ( १६६३ ) का उल्लेख भी कृष्ण-विवाह के प्रसंग में श्रन्य व्यवसायों के 


ताथ ही हुआ है। “नंदनंदन प्यारे कौ बीरा करि लेउँ चोलिनि हल जाउं निरखि नेननि सुख 
देउ!। ( १६६३ )। 

१६२--हिन्दुओों में कुछ जातियाँ ऐसी हैं, जो कुछ बंधे घरेल काम करती हैं तथा घर 
के उत्सवों झादि में भी उनका महत्त्वपूर्ण स्थान होता है | इनमें नाइनि ( ६५८ ) 
[सं० नापित-नाविश्र-नाइश्र-नाई] बारिन ( ६३७ ) दाई ( ६४८ ) [सं दात्री] तथा कहार 
(४११ ) [सं० काहारक] आदि की गिनती की जा सकती है । कृष्ण के जन्म के सिलसिले में 
दाई का कई पदों में उल्लेख है । दाई का नेग के लिए झगड़ना तथा नेग बिना मिले नार न काटने 
की स्नेहयुक्त धमकी का प्रसंग है--'जसुदा नार न छेंदन देहौं” (६३३), “कंचन हार दिए 
नहिं मानति, तुहीं श्रनोखी दाई !। ( ६६४ ) | दाई का प्रधान कार्य सौँधर या सोहर [सं० 
शोभागह, सूतिगृह] मे होता हैं। बच्चे की नार भी बहुत से घरों में दाई ही काठती है। 
धाइ [सं० धात्री] ( २७६३ ) “हों तो धाइ तिहारे सुत की, मया करत ही रहियो --बच्चे 
को पालने वाली नौकरानी को “'धाय' कहते हैं। नाई तो प्राय: बाल ग्रादि काटने का 
व्यवसाय करता हैँ, जब कि उसकी स्त्री घरों में संस्कार, उत्सवों आदि में छोटे-छोटे काम, जसे 
नाखन काटना, मालिश करना, पर धोना श्रादि करती है । वही ऐसे श्रवसरों पर स्त्रियों के 
पैरों में महावर भी लगाती है--'नाइन बोलहु नवरंगी हो श्रथवा ल्याउ महावर वेग”” उपयुक्त 
कार्यो के लिए इन लोगों को जो रुपया पुरस्कार दिया जाता है वही नेंग होता है--“लाख टका 
अ्र८ फूमका (देहु) सारी दाइ कौं नेग” (६४८) । दष्ठोन, मु डन तथा विवाह श्रादि संस्कारों 
में निछावर के रुपये पर भी प्रायः नाइन का ही हक़ होता है ।* विवाह की लगन लेकर 


१--प० सं० ठा०, ३९।१ ले ले बंठ फूल फुलहारी”? १३५।३ 'मालिनि श्राउ मौर 


ल॑गाँथ ! 
२--प० सं० टी०, ३६।२, 'सोंधा सब बहु ल गाँधी । श्रशरफ़, भाग १, ए० २०२, 
कुछ सुगन्धियों के व्यापारी “गन्धवरिणक' कहलाते थे। इनमें से बहुत से बंगाल 


में रहते थे | 
३--मानस, बाल० ३१६, “तन्ाऊ बारी भाट नट राम निछावरि पाइ 


१३-- भ्रति बड़भाग नउनियाँ छुऐे नख हाथ सो हो | 
१०--“कनक चुनिन सों लसित नहरनी लिये कर हो । 
१४-- जो पग्र नाउन धोवहि राम धोवावहि हो। 
१४--जावक रचिक अंगुरियन्हि झुदुल सुढारों हो । रामलला नह॒छु । 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राप-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्के १६३ 


ग्रधिकतर नाई जाता है और उसे “१पहिरामनी ' या “सरोपा” मिलता है। 

मालिन के अ्रतिरिक्त बारिन के भी बंदनवार बाँधने का उल्लेख है 'बारिन वंदनवार 
बधाई । आजकल बारी जाति के बहुत से लोग पत्तल बनाने के स्थान पर घरों में सेवकों का 
काय भी करने लगे हैं । 

कहार तथा कहारिन ( ४११ ) का उल्लेख जड़भरत-रहगण कथा में हुआ है-- 
“तहां कहार एक दुख पायो”, “कहयो कहारनि हमें न खोरि। नयो कहार चलत पग 
भोरि/। ये लोग प्रायः डोलो ओर बंहगी उठाने! तथा पाती भरने का काम करते थे।*९ 
कहार को ग्राजकल 'महरा' या 'धीमर' भी कहते हैं तथा कहारिन को 'महरी” [सं० महिला- 
महल्लिका-महलित्रा-महरिया-महरी ] तथा धीमरी । पश्चिमी उत्तर-प्रदेश में धीमरी' शब्द 
अ्रधिक प्रचलित हूँ तथा पूर्वी में 'महरी । 

१६३--भ्रमरगीत शीर्षक पदों के श्रन्तर्गत एक पद में कुल्लालर ( ४३६६ ) [सं० 
कुलाल: | के घड़ा पकाने और रंगने से गोपियों के प्रेम का रूपक बाँधा गया है । इस पद से 
कुम्हार [सं० कुम्भकार | के व्यवसाय की ओर ध्यान जाता है। “विधि कुलाल कीन्हे काँचे घट, 
ते तुम आनि पकाए। रंग दीन्‍्हो हो कानन्‍्ह साँवरें, श्रेंग-श्रेंग चित्र बनाए। यातें गरे न नैन नेह 
तें, श्रवधि श्रटा पर छाए ।” ( ४३६६ )। कुछ बतन जेसे घड़ा, कमोरी तथा हेंड़िया प्रादि 
पकने के पहले रंगे जाते हैं तथा कुछ पात्र, जेसे सुराही, कंडी आदि बाद में रंगते हैं ; मिट्टी के 
ये पात्र सुन्दर चित्रों से भो अलंकृत किए जाते थे । अंवरा [सं ० आपाक--प्र। ० प्रावाग--अ्रावा ग- 
श्रावाग्मवा] में ही पात्र पक्राए जाते हँ--“ब्रज करि श्रैवा जोग ईवन करि, सुरति श्रानि 
सुलगाए। फूंक उसास विरह प्रजरनि संग, ध्यान दरस सियराए ।! (४२६६९ ) यहाँ 
चाक चढ यो [सं० चक्र] (१८१८) । पद भी उल्लेखनीय है--“सदा रहत चित चाक चढ़यौ 
सो, गह श्रंगना न सुहाई । ( ३८१८ ) | यह पहिये के आकार का घूमने वाला पत्थर होता 
हैं । इस पर ही कुम्हार बतंन बनाता हैँ । 

१६४--बेद, बेद* ( ४४७, ४१४७ ) [सं० वैद्य:] | च्यवन ऋषि कथा में भ्रश्विनी 
कुमार द्वारा उनके नेत्र ठीक होने का उल्लेख हैँ । उसी प्रसंग में वे कहते हैं--“कहयो हम 
यज्ञ भाग नहिं पावत । बद्य जानि हमकों बहरावत ।” ये अश्विनी नामक अ्रप्सरा तथा सूर्य 
के दो पुत्र माने गए हैं । नवम स्कन्ध में संजीवनी बूटी बताने वाले बेद सपन ( ५६९३ ) का 











१--मानस, बाल० ३३३२, 'भरि भरि बसह अ्रपार कहारा 

२-क्ृ० जी०, प्र० १२, अध्याय ६, श्री ठनर ने कहार का संबंध पालि “काजहारको ” 
से माना है। जमिनि कृत भारत संहिता, श्रश्वमेध पव॑, श्रध्या० १०, “तथा 
गारुडिका वोरा ( क्षुरकर्मोपजी बिका व्याधा ) काहारका: (पुष्टा:) कृष्ण संघा- 
हयन्ति ये! । 

३-- इंडिया एज़ नोन टु पारितनि, प्ृ० २३०, श्रष्टाध्यायी में 'कुलाल”” तथा “कुम्भ- 
कार दाब्द प्रयुक्त हुए हैं। उसके द्वारा बनाए गए मिट्टी के पात्र 'कौलालक' 
कहलाते थे । । 

४--तुलसी, दोहा०, ५२५, “मंत्री गुरु श्ररु बेद जो प्रिय बोलह मय श्रास | राज, 
धरम, तन तोनि कर होइ बेग ही नास ।/ श्राईने० अ्र०, पए्ृ० ८-६, श्रबुलफ़जल 
ने “तबोब ' ( बच्च ) को संगी-साथियों या हितकरों में गिना है। उनके श्रनुसार 
हक़ीम ( वर्तमान यूनानी विधि का चिकित्सक ) दाशनिक तत्त्ववेत्ता था । 
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भी परिचय मिलता हैं। भ्रमरगीत शीपंक पदों में एक स्थल पर गोपियाँ उद्धव से ही व्यंग्य 


में श्रपनी चिकित्सा कराने को कहती है-- 
“ज्यों त्रिदोष उपजें जक लागत बोलत बचन न यूधों । 


भ्रापुन कौ उपचार करौ ग्रति तब औरनि सिख देहु। 
बड़ो रोग उपज्यी हैं तुमकों भवन सवारें लेह ॥॥ 
हाँ भेपज नाना भाँतिन के; श्ररु मध-रिपु से बंद । 
हम कातर डरपति पपने सिर, यह कलंक हे खेद ॥”? ( ४१४७ ) 
इस पद्मांश में त्रिदोप [ सं० ] ( बात, पित्त तथा कफ का व्यतिक्रम ) के कारण 
ठीक से बोल न पाने का वर्णन हैं। यह शब्द वद्यक शास्त्र में प्रयुक्त होता हैँ। अन्य रोगों में 
राजरोग, कफ (४३४३) तथा सन्निपात (५४१) का उल्लेख हुआ है । “कफ कंठ विरुध्यौ' 
(११८) का उल्लेख दद्धावस्था के चित्रण मे है। भेषज़ [सं० भेषजं] या दवाइयाँ भी अनेक 
प्रकार की बताई गई हैँ । सूर के समय में भारतीय्र ढंग की वंद्यक अथवा अ्रायुवेदिक चिकित्सा 
तथा हकीमी या यूनानी इलाज का ही प्रचार था। 
गारुड़ी ' (१३५८--१३८२) [सं० गारुड़िक| अथवा ग़ुनी (१३१६१) जहर आदि 
उतारने वाले विष-वैद्य को कहते है ।* राधा-कृष्ण के संयोग प्रेम के पदों में एक प्रसंग कृष्ण 
का गाएड़ो रूप धारण करने का है-- मोहन मोहनि डारी' (१२१५८) । सखियाँ राधा की मां से 
कहती है--- 
'देखहु महरि सुता श्रपनी कौ, कहूँ इहिं कारें खाई। 
हम आ्रागें आवति, वह पाछें, धरनि परी भहराई। 
सिर त॑ गई दोहनी ढरिक, श्राप रही मुरभाई। 
स्याम भुभ्ंग डरयौ हम देखत, ल्यावहु गुनी बुलाई।” (१३६१)। 
राधा की इस दशा सीतल अंग स्वेद सौं बड़ी” को नगर के वैद्य भी ठीक नहीं कर 
पाते हँ--'सूर गारूड़ी गुन करि याके मंत्र न लागत थर ते ( १६६२ ) श्रथवा 
चले सब गारुड़ी पछिताइ। नेकुहूँ नहिं मंलागत, समुभकि काहुन जाइ। (१३६२) फिर 
नंद-पुत्र से ही सब प्रार्थना करते हँ--नंद सुवन गारुड़ी बुलावहु'। इस पर “जंत्र-मंत्र कह 
जाने मेरो । यह तुम जाइ गुनिनि कौं बूको ' (१२७१)-पहले तो कृष्ण यह उत्तर देते हैं, किन्तु 
माँ के भाग्रह करने पर गाझड़ी के रूप में प्रिया राधा की दशन को इच्छा पूरी करते है--'की रति 
महरि बुलावन श्राई, जाहु न कुंवर कन्हैया (१३७३) श्रथवा 'मैया एक मंत्र मोहि झआवबे (१३७४) 
तथा 'हरि गाएझड़ी तहाँ तब आए । यह बानी वृषभानु-सुता सुनि मन-मन हरष बढ़ाए, 'सूर 
स्पाम प्यारी दोउ जानत अ्ंतरमत कौ भाई”! (१३७६) । 
इन्हीं पदों में सांप काटने का प्रभाव तथा उस समय गांवों में प्रचलित मंत्र से भाड़ने 
श्रादि की प्रथा पर भी प्रकाश पढ़ता है--फुरे न मन्त्र, जन्त्र गद नाहीं, चले गुनी गुन डारे/ 
( १३६५ ) “जाहु न श्रावा कारि! (१३८३ ) तथा, 'नीके विषहिं उत्तार यो स्याम' 
( १३८१ )। आज भी निम्न वर्ग के लोगों तथा गांवों में सांग के काटने पर इसी प्रकार विष 
उतारने का ढंग चल रहा हूं । 
१९५--एक स्थल पर तेली (१०२) [सं० तेलिक, तेलिनू-प्रा० तेल्लिक-तेली] का 
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१--हष ० सा० श्र०, पु० २९, भिषप्पुत्र, संत्रसाधक, धनुवादविद्‌ ( रसायन बनाने 
याले ) श्रादि चिकित्सकों के श्रतिरिक्त जाँगुलिक ( विषबेद्य, गारूड़ी ) भी बाण 
के मित्रों में थे । 

२--प० सं० टी०, १२०१२ 'जाँभत गुनी गारुरी श्राए। ओोका बेद सयान बोलाए । 


ब्लड 2 अल कील 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम॑-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्के १६५ 


भी उल्लेख हैँ । 'तेली के वृष लौं नित भरमत, भजन न सारंगपानि! ( १०२ )। यहाँ पर तेल 
निकालने के कोल्ह में बैलों की सहायता का निर्देश भी है। तेली का काम तिल, सरसों ग्रादि 
से तेल निकालना ही हैं । 
दधिदान शीर्षक पदों में बनजारिनि [वाशण्िज्यारक] * बजारिनि [ फ़ा० बाज़ारी | 
तथा पंसारिनि [ सं० परयशाली ] ( २०६१ ) का निर्देश है-- 
'लोन्हें फिरत रूप त्रिभुवन कौ, री नोखी बनजारिनि | 
'पेलो करति, देति नहिं नीकें, तुमहौ बड़ी बजारिनि। 
सूरदास ऐसो गथ॒ जाकें, ताक बुद्धि पँसारिनि ।! (२०९१) 
जैसा कि पहले बताया जा चका हैं 'बनिजारा' ज्येष्ठ साथ को कहते थे जो घ॒म-घृम 
कर चीजें बेचते थे ओर उसकी स्त्री को बनिजारिनि कहते थे । ग्राज बनजारा तया बनजारिनि 
(जिप्सी, रोमानी) इसी प्रकार भ्रमण करने वाली एक जाति हैं और ये लोग छोटी-छोटी 
चीज़ें बेच कर जीविक्रा चलाते हैं। पंधारी या पंसारिनी उस बनिये या महाजन को कहते है जो 
मसाले तथा भ्रनाज आदि बेचता है । 
मोदी (१४१) 'मोदी लोभ” विनय पदों में उल्लिखित है । 
पारधी (६७) [ सं० पापद्धि | तया व्याध (१७९) [सं० व्याध] शब्दों का उल्नेख 
भी विनय पदों की अन्तक याश्रों में है --हों श्रनाथ बठयो द्रुम डरिय्र परधि साथे बान । सुमिरत 
ही भ्रहि डस्यौ पारवी, कर छूट्यों संधात” (६७) । पारधी को अखेटक', 'शिक्रारी' ब्याध' 
या बहेलिया” भी कहते है । सूरधागर में अहेरी ( ४८३४ ) [ सं० आखेटक ] शब्द भी 
मिलता है--विषय जाल बल बांधि व्याध लॉ, नृूप खग श्रवलि बटोरी । जनु सु भ्रहेरी हति 
जादोपति, गुहा पींजरी तोरी । निकसे देत भ्रसीस एक मुख, गावत कौरति गोरी | जनु जड़ि 
चले बिहंगम के गन, करे कठिन पग डोरी' (४५३४)। इस पदांश में चिड़ियां पकड़ने के ढंग 
पर भी प्रकाश पड़ता हैं तथा जाल व पींजरी शब्द भी आए हैं। पत्ती पकड़ने की अश्रन्य 
विधियां तथा सामग्री भी वणित हं-- चारा कपट पंछि ज्यों फेद्त । ( १५४२ ) भ्रथवा-- 
लोचन भये परखेरू माई । 
लुब्धे स्थाम-रूप चारा कौं, अलक फेद परे जाई ॥ 
मोर मुकुट टाटी मानो, यह बेठनि ललित त्रिभंग। 
चितवनि लकुट, लास लटकनि पिय, काॉपा अलक तरंग ॥२ै 
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१--प० सं० व्या० ७४१ 'चितउर गढ़ के एक बनिजारा' ( १ ) प्राचीन सार्थवाह 
का मध्यकालीन पारिभाषिक शब्द बनिजारा था। ये लोग घूम-घूम कर 
व्यापार करते थे । 

२--क० जी० प्र० १२, श्रध्या० ३, मांठ में बांस के कच्चरों के बने चिड़िया पकड़ने 
के श्रड्डे चुगड़्डा या कपा कहलाते हैं । उसमें चिपकने वाली वस्तु ही चेंपा' 
कहलाती है । चिड़िया फंसाने का जाल बंगुरा' नाम से जाना जाता है तथा 
उप्तके तांत या घोड़े की पू छ के बने फंदे ही 'फंदाने, या फंदवारे' कहलाते हैं ।” 

३--हष० सां० श्र० पृ० १८२ बार ने आाखेट की सहायक सामग्री में पशुओं की नसों 
की डोरियाँ, जाल, फन्दे तथा व्यवधान ( ठट्टी ) कूठपाशो की गेंडुरी का उल्लेख 
किया है। शाकुनिक ब्रथवा व्याध बीतंसक जाल लिए हुए थे । बेलों पर लासा 
लगाकर गौरेया पकड़ी जातो थो। शिकारो कुत्ते भी सहायता करते थे । 


१६६ व्यवसाय तथा शिल्प 


दोरि गहनि, मुख पृदु मुसकावनि, लोभ पींजरा डारे। 
पूरदास मन ब्याध हमारी, गृह बन तें जु बिसारे।/ (२६६० ) 
'प्रीत करि दीन्‍्हीं गरें छुरी........मुरली मधुर चेंप काँपा करि, मोरचन्द्र फंद- 
वारि! ( ३६०३ )। लास [ सं० लासक ] गलर के पेड़ का चिपचिपा दूध है, जो इस काम 
श्राता हैं ; जायसी की शब्दावली में भी ये सभी शब्द मिल जाते हैं ।' 
उद्धव-गोपो संवाद में महाबत का ( ४६५५ ) [ सं० महामात्र ] का भी निर्देश हुआा 
हूँ । उसके साथ अंकुस | सं० अंकुश ] की चर्चा भी है, जिसकी सहायता से महावत हाथी 


को चलाता तथा श्रधिकार में रखता हैं--- 
ज्यों गज मत्त जानि हरि तुम सों, बात बिचारि सजी ॥ 


हर गे [ 
माथ नहों महावत सतगुरु, अंकुस जानहु टूदयों ।!( ४६५५ ) 
मतवाला हाथी किस प्रकार महावत की उपेक्षा कर साँकर [ सं० श्रुखला ] तोड़ कर भाग 


जाता है उप्तका वर्णन भी हैं-- 
'धावत श्रध-प्रवनी भ्रातुर तजि, सांकर सत्संग छूटूयौ।” (४६५४ ) 


हाथीवान” तथा 'पीलवान” भी महावत को ही कहते हैं । 

१६६ गनिका ( १८२, ३४७१ ) [सं० गणिका ] तथा बेश्या (३५३२) 
[| सं» वेश्या ] की चर्चा भी इस सिलसिले में की जा सकती हैं। विनय पदों में उल्लिखित 
श्रन्तकथाशओ्रों में गरणिका के पाप नष्ट होने की कथा भी है-- 
गज, गनिका, गौतम-तिय मोचन मुनि-साप! ( १८२ ) श्रथवा गीध ब्याध, गनिका अ्ररु 
अ्रजामिल, ये को आहि बिचारे”! (१७६ ) । बसंत वर्णन में भी कुल-वधू ( ३४७१ ) 
तथा गनिका की तुलना लता तथा वज्षों से की गई है-- 

“मनु कुल-वधू निलज भंई गह-गृह गावतिं श्रटनि चढ़ी' तथा 

'मानहु बिट सबहिनि अवलोकत, परप्तत गनिका गात” ( ३४७१ )। होली का मद 
सब ओर ही छाया था--'सठ पंडित बेस्या, बधू हरि होरी है! ( ३१३२ )। पदुमावत में भी 
श्यूद्धार हाट में सज-धज कर बेठी हुई वेश्याम्रों तथा उनकी वीणा श्रादि के श्राकर्षण का 
विस्तृत वर्णन है ।* 





१--प० सं० दी०, ६६,७०।७१, ७२, ७७--श्राइ बिश्राध ठुका ले टाटी.... 
पेग पेग भुईँ चाँवत झावा ।....पाँच बान कर खोंचा लासा भरे सो पोंच ।” 
( ६६ ), चूरि पाँख मेलेसि डेलो....बिख दाना कत देय॑ श्रेक्रा । जौं न होंति 
चारा के आ्ासा ।....हैं सुझ्दा परिडत हता हूँ कत फाँदा श्राइ ।' ( ७० ), 
अड़ा लाइ पंखन्हि कह धरा' ( ७१ ), 'ता दिन ब्याध भयेउ जिय लेवा । 


उठे पोंख भा नाउँ परेवा |! ( ७२ ) 
घालि मंजूसा बेच श्राना ( ७७ )। 
२--प० सं० टी० ३८।१ “पुनि सिगार हाट धनि देसा, 
कद सिंगार तहँ बेठी बेसा। 
३८।२, ३ “मुख तंबौर तनचोर कुसुंभी । 
कानन्ह्‌ कनक जराऊ खुभी। 


हाथ बीन सुनि मिरिंग भुलाहों । 
नर मोहहि सुनि पंगु न जाहीं । 


३८।४ “लाहु कटाख सारि जिउ लेहीं 
५२९।१ “पतरिनि नाचे दिहेँ सो पीटी'' 


व्यापार, व्यवप्ताय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्‍के १६७ 


नट, नटी अथवा नटिनी ( ६५, ४२४७ ) भी घूमने-फिरने वाली एक जाति है, 
जो अपनी कला से लोगों को प्रसन्‍न करके धन संचित करती हैं। स्त्रियाँ प्रायः नाचती गाती 
हैं तथा पुरुष कलाबाज़ी दिखाते हँ--ज्यों बहुकला काछि दिखराव, लोभ न छूटत नट के ।* 
(२६२) इनका निर्देश सूरसागर के कई पदों में है--'तव जो कहत श्रसुर की दासी, भ्रब कुल- 
वध्‌ कहावे | नटिनी लौं कर लिए लकुटिया, कपि ज्यौं नाच नचावे । (४२५७) कुबजा के पति 
गोपियाँ अपने विचार इस प्रकार व्यक्त करती हैँ । विनय पदों में कहीं-कही मृत्यु अभ्रथवा माया 
की तुलना नटिनी से की गई हैं, ताक॑ मूड़ चढ़ी नाचति है, मीच भ्रति नीच नटी ।! 
( €८ ) अथवा माया नटी लकुुटि कर लीन्हें कोटिक नाच नचावें।” तथा 'दर-दर लोभ 
लागि लिए डोलति, नाना स्वांग बनावे ।” (४२ ) नटों की जाति आज भी गाँवों में 
ग्रधिक दिखलाई देती हैं। इनके सामाजिक तथा नेतिक नियमों का स्तर भिन्न है। नटिनी 
को 'बेड़नी, भी कहते हैं ।। नट का समानसाथथंक बाज़ीगर ( २९३ ) [ फ़ा० बाज़ीगर ] भी 
प्रयुक्त हुप्रा हँ--'क कहूँ रंक कहूँ ईस्वरता, नट-बाजी गर जैसे ।! 


कंस के दरबार में दो मल्‍लों (३६८७) [ सं० मल्‍्ल: |--प्रुष्टिक तथा चानूर के कृष्ण 
द्वारा मारे जाने की कथा है--'कहाँ मल्ल मुष्टिक से चान्र सिला-मंजन'! ( ३६०६ ) अ्रथवा 
नंद के कंवर दोउ मलल मारे! (३६-७) | मुगल बादशाहों के बाहर के मनोरंजन में पहलवानों 
की कुश्ती, शिकार, घुड़दोड़ तथा हाथियों की लड़ाई का महत्त्वपूर्ण स्थान था। ये लोग नटों 
के खेल तथा कबतर और बाज्ञ की लड़ाई के भी शौक़ीन थे । नंद के दरबार में पहलवानों की 
उपस्थिति इस प्रथा पर प्रकाश डालती है । 


१६७--क्ृष्ण-जन्मोत्सव शीर्षक कुछ पदों में (ढाढ़ी, ढहाढ़िनि ६४६--६५६) के 
बधावा गाने तथा कंचन, मनि, मुक्ता (६५६) तथा होरा, रतन, पटंबर पाने का वर्णन है-- 
“ढाढ़ी और ढाढ़िनि गावें, ठाढ़ हुरके बजावे, हरषि श्रसीस देत मस्तक नवाइ कं” (६४६) 
श्रथवा, “हंसि ढाढ़िनि ढाढ़ी सौँ बोली, अब तू बरनि बधाई ( ६५५ ) 'डाढी दान मान 
के भाई” (६५६) कहीं-कहीं कवि ने स्वयं को ही ढाढ़ी बताया है, “हो तौ तेरे घर को ढाढ़ी, 
सूरदास मोहि नाऊं (६५३) भ्रथवा “ हो तेरी जनभ-जनम को ढाढ़ी, सू रजदास कहाऊँ” (६५४) 
यह भी सम्भवतः एक विशेष जाति है, जो गाने का काम करती है । 


ऐसा ज्ञात होता है कि भीख माँगकर जीवन यापन करने वाला वर्ग सूर के समय में 
भी था उनको जाचक (४६०, ६४८) [सं० याचक] तथा भिच्छुक (६५८) या भिखारी 
(२१७) [सं० भिक्नुक| कहा गया है--““बंदी जन अ्रह भिच्छुक सुनि-सुनि दूरिददृरि ते' आए” 
(६४३) या “जो राजा-सुत होय भिखारी” (२१७) | 


प्राचीन समय में राज-दरबारों के विरुदावलि गाने वालों की भी एक जाति थी । राम 
तथा कृष्ण-जन्मोत्सव पर नंद के द्वार पर इनकी उपस्थिति के उल्लेख हैं। इनको बन्दीजन 
(६५३) [सं० वंदिन], सूत [सं० सूतः] मागध (४६२, ६४८) [सं० मागध], भाट (६४६) 
[सं भट्‌ट] झ्रादि अनेक नामों से पुकारा जाता था।* “आनंदित विप्र, सूत, मागध, जाचक-गन 
उमेंगि अ्रसीस देत सब हित हरि के” (६४८) अ्रथवा “मागध-बंदी-सूत लुटाए” (४६२) भ्रथवा 


१--प० सं० दी०, ११२।७ “जानहूँ गति बेड़िनि देखराई । 
२--तुलसी, जानकी-संगल, १८० “नट भाठ मागध सूत जाचक जस प्रताप बरनहों । 


२५५. ज्यूनचाथ या राएप 


“मागध-बंदी-सृत श्रत करत कुतृहल बार” (६४५) तथा “'मागध, सूत, भाँट, धन लेत 
जुरावन रे ।”” (६४६) । इनको राजपृत-काल में चारण भी कहते थे | 


“बटपारी, ठग, चोर, उचक्का, गांठिकटा, लठबाँसी (१८६), लूटा, धूत 
(१८६) को एक सूची में रदखा जा सकता है। इन लोगों ने दूसरे के धन पर झआाश्नित रहने 
का ही व्यवसाय बना लिया है। यह वर्ग हर समाज में सदैव से रहता आराया है। ठगों से 
संबंधित शब्दावली भी उल्लेखनीय है, जेसे ठगिनी, फंसहारिनि, बटपारिनि (२१६६९-- 
२१०१)। इनके फंदा फॉसि तथा विप-लाढः (२९००, २२०१) का भी उल्लेख है-- 
“विष लाइ दरसावति ले पति, देह सदा सुधि बिसरत ज्यो।ता पाछे फंदा धर डारति, इनि 
भाँतिनि कर मारति हो ।” (२१०१)। इस प्रकार के ठगों का भय मध्पकाल में बहुत था । 
“ठग मोदक” या “विप सोदक' (४० १५-२२०३) का उल्लेख अन्यत्र भी है। तत्कालीन 
प्रचलित चोरी के विभिन्न दंडों का अनुमान इस पद से हो सकता हँ-- 


'जोरी के फल तुमहि दिखाऊ (२५४५) | कंचन खंभ, डोरि कंचन की देखो तुर्माह 
बँघाऊँ।” खंड एक अंग कछ तुम्हारों तथा, “यह कहि डांड़ मनाऊ” श्रादि पंक्ति 
द्वारा चोरों का बाँधघना, अंग-भंग तथा डांड” लेने की प्रथा पर प्रकाश पड़ता हूँ। फाँसी 
(४१६४) तथा सूली* (३८६) का अन्यत्र परिचय मिलता हूं । 


१६८--तुलसी तथा जायसी ने उपर्यक्त व्यवसायों के भ्रतिरिक्त कुछ और भी नामों का 
ल्लेख किया है । तुलसी की शब्दावली में बजाज, रार्राक, जुलाहा, उपरोहित आदि के नाम भी 
मिलते हैं ।* रामलला नहछू (सोहर, छंद--£०) में भी श्रनेक व्यवस।य करने वालों का 
उल्लेख है, जैसे लोहारिनि, अहीरिनि, तंब लिनि, दरजिनि, मोचिनि, मलिनियाँ, 'नउनियाँ! 
तथा 'नाउन' । पद्मावत में महाजन (२७) वथा 'पटुबन्ह” (३२८) के नाम उल्नेखनीय हैं । 
बाजार में घ॒मने किरने वाले चोर तथा. गाँठिछारा' (२३२६९) को भी गिता जा सक्नता हैं। 
वर्तमान समय के ग्रामीरा जीवन में उपयोगी शिल्पकारों तथा व्यवसायियों में उपर्युक्त 
के अतिरिक्त धोबी, गड़रिया, चमार, कंजड़, ठठेरा, मोची, भड़भूजा, छप्पर छाने वाले तथा 
हलवाई आदि का उल्लेख किया जा सकता हैं । 


प्राम-प्रवंध तथा कृषि 


१६६- ग्राम प्रबन्ध व्यापार तया वाणिज्य के समान ही ग्राम-प्रबंध तथा खेती से 
संबंधित शब्दावली भी सूरसागर में सीमित है । यह प्रमुख झूप से प्रारंभिक स्कनन्‍्धों के विनय 
पदों में मिलती हैं। व्यापार की तरह कुछ पदों में कृषक जीवन से सम्बन्धित शब्दों की 

१--प० सं० ठी०, २६०, --“बॉघि तपा आने जह सूरो 

२--मानस, उत्तर ०, २०, “बजार रुचिर न बनइ बरनत वस्तु बिनु गथ पाइए । 

जहँ भूष रमानिवास तहें की संपदा किसि गाइए॥ 
बेठे बजाज़ सराफ़ बनिक श्रनेक सनुहँँ कुबेर ते।“ 
कविता०, उत्तर ०, १०६, 
“घूत कहौ, श्ररधत कहो, रजपूत कहो, जुलाहा कहो कोऊ!' । 
गीता० बाल०, १०१,-- उपरोहित के कर जनक जनेउ पठाई । 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्‍के १६९ 


सहायता से शरीर/तथा आत्मा श्रादि का रूपक बाँधाद्वगया है (१४२,। १४३) ।«इन थोड़े से 
शब्दों की सहायता से तत्कालीन स्थानीय स्थिति पर कुछ प्रकाश अ्रवश्य पड़ता है। शासन 
भ्रादि में विदेशी शब्दों का कितना चलन हो गया।था, ,यह भी पता;चलता है; ब्रज में गांव के 
प्रमुख श्रथवा विशिष्ट जनों का श्रादर सूचक शब्द महतो (१४२) [सं० महत] भरथवा महर 
( ६४७, ६३१) [सं० महत] था । 'वृषभानु महर' (१३२१) श्रथवा 'नंद महर घर” | महरि 
(६३१) 'महर' का ही स्त्रीवाचक शब्द था। एक प्रन्य शब्द सिकदार (६४७) |[प्र० सिक़- 
विश्वसनीय व्यक्ति] भी प्रयुक्त हुआ है। मुग़ल प्रशासन में 'सिक़दार” एक भ्रधिकारी विशेष का 
नाम था। कई गाँवों का भूभाग परगना (६४७) [फ़ा० पर्गन:] कहलाता था। बनियर ने 
ग्राम प्रबन्ध में सूबे तथा परगने का उल्लेख किया है।* प्रमुख नगर अथवा ग्राम परगने का केन्द्र 
(सदर) होता था । भ्रकबर के राज्य काल में भ्रागरा सरकार के भ्रन्तर्गत तैंतीस (79॥9] ) महाल 
या परगने थे । इनमें से ही*पाँच मथुरा, महोली, मंगोलता, महाबन तथा जलेसर थे ।* प्राज 
एक जिले में कई तहसीलें होती हैं और उसका प्रधान शहर या गाँव तहसील सदर होता है । 
एक तहसील में कई परगने होते हैं। ब्रज परगन सिकदार महर, तू ताकी करत नन्‍्हाई' 
(६४७)--माखन चोरी प्रसंग .*में यशोदा कृष्ण से कहती हैं। नंद के बड़प्पन को दिखाने के 
लिए ही यह ,उल्लेख है ; वर्तमान प्रचलित शब्द पटवारी (१८५) [सं० पट्ट ८ नगर या 
कस्बा + वारी ] भी मिलता हैं--'अ्रहंकार पटवारी कपटी झूठी लिखत बही!-(१८५) । इसमें 
कर्मचारियों के प्रत्याचार की_झोर भी संकेत हैं । 

२००--जमीन की नाप-जोख का तत्कालीन प्रचलित शब्द मसाहत (१४२) [प्र०] 
था--काया ग्राम मसाहत करि के ।'* इसी सिलसिले में कर तथा लगान सूचक भी कुछ 
शब्द ध्यान आकर्षित करते हैं। इन सब का हिसाब-किताब करने वाले को लिम्वहार (१४२)। 
[देश० ] कहा गया है--'सांचो सो लिखहार कहाव” (१४२) । अन्य कमचारियों? में मुहासिब 
(९४२) [श्र०, श्राय-व्यय परीक्षक] तथा अमीन (६४) [श्र०, वह श्रदालती कर्मचारी जो बाहर 


जि बला 0 ७एएए 


१-- बनियर, पृ० ४५५ 

२- ग्राउज़, ए० रे 

३--इंडिया एज़् नोन टु पारिनि, एृ० १६६, किसानों में भूसि-वितररण पारिनि के 
समय में भो नाप-जोख तथा भूमि-पर्यवेक्षण पर श्राधारित था । यह सूत्र (४, १, 
२३ ) “कांडानतात क्षेत्र से पता चलता .है। क्षेत्र का यह नाप-विशेष 
“कांड” था। 

४- शभ्राईने ०, पृ० १८, ठकसाल के कर्मचारियों में अमीन दरोगा को प्रबंध कार्य 
में सहायता करता था तथा भंगड़े भो शांत करता था । 
मुशरिफ़ क्‍्राय-व्यय का हिसाब रखता था और इस कार्य के लिए एक किताब 
भो रहती थी, जिसमें दिन-प्रतिदिन का हिसाब रहता था | 
पृ० २०, अहदी, ये सिपाही का काम करते थे तथा राजदरबार में मुहररिरों के 
पदों पर, चित्रकारों, तथा कारखानों में /भो काम करते थे । श्रहदी कर, या 
मालगुजारी बसूल करने भी जाते थे । 
श्राईने, भ्र०, पृ० ८ मुस्तोफ़ी नायब-दीवान या दफ्तर का प्रध्यक्ष होता था। 
अआमिल कलेक्टर श्रौर मेजिस्ट्रोट था जो कृषकों का रक्षक तथा कोष की पूंजी 
बढ़ाने वाला था। 














१७० ग्राम-प्रबंध तथा कृषि 


का काम करता है] भी उल्लेखनीय हैं--सूर श्रापु गुजरान मुहासिब, ले जवाब पहुँचावे' 
(१४२) | मोहारिल (१४३) [भ्र० मुहरिर ८ लिखने वाला] अमल (६४) [प्र० अ्रमला] 
अधिकारी (१८५) [सं०]--'भश्रधिकारी जम लेखा मार्ग! तथा 'मुस्तोफी' (१४१) का 
भी उल्लेख हे | हषंचरित में भी गाँव के मुखिया तथा हिसाब-किताब का प्रबन्ध करने वालों 
का वर्णन हैं । * 
लगान तथा कर के समानार्थक शब्द पोता (१४२) [फ़ा० पोत:] मुहासिल (१४२) 

[अ०] तथा जहतिया (१४२) [भ्र०, जकात ८ कर, महसूल] प्रचलित थे । मुजमिल (१४२, 
१४२) [श्र०, मुजमल - एकत्रित किया हुआ] भी सम्भवतः इसी भ्रर्थ में प्रयुक्त हुआ है । हर्ष- 
चरित द्वारा प्राचोन समय में प्रचलित “भाग” शब्द का लगान देने के सम्बन्ध में पता चलता 
है ।* कर के सिलसिले में गुजरात (१४२) [फा० गुजरान] की भी चर्चा हैं । 

जिस कापी में हिसाब रखते थे वह प्रायः वारिज (१४२), अवारिजा (१४२) 
[फ़ा० अ्रवारिज: | श्रथवा बही १८५) के नाम से जानी जाती थी। साधारण बोलचाल में 
'बही” शब्द श्राज भी खूब चलता है--'भूठी लिखत बही” (१८५), 'मुजमिल जोरै ध्यान कुल्ल 
को, हरि सों तह ले राखे । निर्भय रूप लोभ छांड़िक, सोई बारिज राखे ।” (१४२)। हिसाब 
के कागज या रसीद को फरद (१४२) [श्र० फ़ई] श्रयवा रुक्‍का (६१६) [भ्र० रुवक़ड] 
कहते थे । श्राईने श्रकबरी में 'सनद” का उल्लेख हैं। सनद वह लिखित हिसाब होता था जिससे 
कोषाध्यक्ष या कर्मचारी-वर्ग जिम्मेदारी से छूट जाते थे ।* दस्तक (१४३) [फ़ा० ८ हुक्मनामा, 
क़र्क़ी |-- दस्तक कीज़े माफ' का उल्लेख भी हुआ है । 

२०१--पूरा धन न देने पर बाकी (१४३) [श्र० बाकी] भ्रथवा जिम्मे (१४३) 
[झ्र० ज़िम्म:] रह जाता था--'जिम्मे उनके, माँगें मोतें, यह तौ बड़ी श्रनीति ।” कभी-कभी 
बट्टा ( १४२ ) [ सं० वात्त, १500 ७४ ] भी काटते थे--बट्टा काटि कयूर भरम कौ, फरद 
तले लै डार, ( १४२ )। कर, लगान श्रादिसे संबंधित कुछ शब्द और भी मिलते हैं, जैसे जमा 
. [ श्र० जमभ्र ), असल [ ग्र० असल ], खरच (१४३ ) [ फ़ा० खर्च | तथा लेखा 
( १४३ )-- जमा बांधि ठहरावे , जमा खरच नीके करि राख, लेखा समुक्ति बतावे' तथा 
'करि श्रवारजा प्रेम प्रीत कौ, श्रसल तहाँ खतियावे । ( १४२ )। तगीरी ( १४३ ) [ श्र० 
तग़ईर + कुछ का कुछ कर देना - जाली |--सुनी तगीरी, विमरि गई सुधि, मो तजि भए 
नियारे! ( १४३ ) का भी उल्लेख किया जा सकता हैँ | सब हिसाब पूरा होना--'लिखि कीनो 
है साफ! --'साफ ( १४३ ) [ अ० साफ़ ] करना कहलाता था। रुपये मिलने के लिए बरामद्‌ 
( १४३ ) [ फ़ा० बरभ्रामद ८ ऊपर सामने झ्ाना ] शब्द श्राज भी प्रयुक्त होता हँ--“बढ़ौ 


१--हुष॑० सां० भ्र०, पएृ० १६७, १३८, १७८, गाँव का सुख्य श्रथ-प्रधिकारी (वर्तमान 
पटवारी के समान ) “'ग्रामाक्षपटलिक कहलाता था | सहायक लेखक “कररिण'' 
तथा सरकारी क्यालय अधिकररा।' नाम से जाना जाता था तथा विभिन्न विभागों 
के श्रधिपति “अध्यक्ष ।” 

२--हुषं० सां० श्र० १३६, हुष॑ ने सो गाँव ब्राह्मणों को दान किए जिनका क्षेत्रफल 
एक सहस्त “सीर” या “हलभूमि था ( “'सीरसहस्लसस्मितसीमाग्राम ) 
शक्रनीति ( १।१६३ ) में कहा है कि एक क्रोश क्षेत्रफल वाले गांव का भाग 
एक सहतञ्न चांदी के कार्षापरण थे । 

३--श्राईने भ्र०, पृ० २२८। 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्के 


तुम्हार बरामद हूँ कौ' ( १४३ )। 


१७१ 


एक स्थल पर किसानों की निर्धनता के कारण लगान देने में प्रसमर्थता तथा ग्राम 


भ्रधिकारी के भ्रनाचार का भो वर्णन है--- 
अ्रधिकारी जम लेखा माँगे, तातें हां श्राधीनौ । 
घर में गथ नहि भजन तिहारौ, जौन दिये में छूटों । 
धर्म जमानत मिल्यो न चाहै, तणतें ठाकुर लूटों । 
ग्रहंकार पटवारी कपटी, भूठी लिखत बही। 
लागे धरम, बतावे॑ अधरम, बाऊझ़ी सबे॑ रही । 
सोई करों जु बसते रहिये, अपनौ धरिये नाउँ। 


अपने नाम को बेरख बाँधो, सुबह बसों इहि गाउँ।! ( १८४ ) 


कृषि 

२०२--इसी प्रकार एक श्रन्य पद में कृषि का रूपक मिलता है-- 
प्रभु जू यों कीन्‍्हीं हम खेती । 
बंजर भूमि गाउँ हर जोते, अ्ररु जेती की तेती । 
काम क्रोध दोउ बेल बली मिलि, रज तामस सब कीन्‍्हों । 
श्रति कुबुद्धि मन हॉकनहारे, माया जूओआ दीन्‍न्हों। 
इन्द्रिय मूल किसान, महातृन अग्रज बीज बई। 
जल नल की विषय वासना, उपजत लता नई। 
कीज कृपा-दृष्टि की बरषा, जन की जाति लुनाई। 


सूरदास के प्रभु सौ करिये, होई न कान-कटाई ।! 


उपयुक्त श्रवतरण में खेती से संबंधित प्रायः सभी प्रमुख शब्द मिल जाते है--खंती 
| सं>क्षेत्र- खेत +ई ] बंजरभूमि' में नहो हो सकती | भूमि जोतने के लिये बली दोड 
बल [सं० बलद] की आ्रावश्यकता होती है । हल्ञ [सं०] का बलों के कंधों पर रखने वाला भाग 
जुआ [ सं० युग ] कहलाता हैं। किसान [ सं० कीनाश ] या खेतिहर [ सं० क्षेत्रकर ] 
ही उसका हॉकनहार होता है | भूमि ठीक होने के बाद बीज [ सं० बीज ] बोते हैं तब 
लता [ सं० ] निकलती हैँ। किसान का इतना परिश्रम व्यर्थ भी हो सकता हैं यदि बरषा 
[ सं० वर्षा ] न हो । पारिनि की श्रष्टाध्यायी में भी प्रायः यह सब बातें कृषि के प्रसंग में 


बताई गई हैं।* 











ननननतनन तय ---म-+०२५०+००००+ननन्‍क, 


१--बंजर को ऊसर भी कहते हैं। रेह मिलो होने के कारण मिट्टी चिकनो हो जाती 
है। ग्रा० श०, ए० ४, ग्रामीरण बोलो से “उसरहा भो कहते हू । एृ० १३, 
'जुत्रा' हल, का वहु भाग है जो बलों की गर्दन सें डालते हैं । यह श्राम, कट हल 
ग्रादि हल्की लकड़ी का बनता है। इसको लजुग्ना,, जुझ्लाठ तथा लजुश्राठा' भी 


कहते हैं । 


२--इं डिया एज नोन टु पारितनि, प्र० १६५, ऋग्वेद में किसान के लिये ''कीनाहा'' 
शब्द मिलता है। भ्रष्ठाध्यायी में प्राय: “क्षेत्रकर' शब्द ही प्रयुक्त हुआ हे । हल 
को “हल” या “हलि” कहा गया है। “हलयति” ( हल चलाना)),वाप 
( बीज बोना ), “सूलावहूंएण” ( घास बगेरह ) निकालना, 'लवन'” “फ़सल 


१७२ कृषि 


स्फुट प्रसंगों में खरिहान ( १४२ ) [ सं० खल ] 'मांड़ि-माँड़ि खरिहान क्रोध को' 
( १४२ ) का उल्लेख किया जा सकता हैं । खलिहान वह स्थान है जहाँ फ़सलें काठने के 
उपरान्त उसे माँड़-माँड कर श्रनाज और भूसा भप्रलग करते हैं । स्फुट प्रसंगों में ही ऊजर 
( ४६६२ ) प्रथवा उजड़ भूमि ज्यों ऊजर खेरे की पुतरी' तथा खेतिहर ( १०७ ) [सं० 
छेत्रकर ] द्वारा निराई करने का वर्सन भी है जैसे प्रथम श्रषाढ़ श्राजु तून खेतिहर निरखि 
उपाटत ।” कुछ उदाहरण पौधों के ज्ञान से संबंधित कहे जा सकते हैं जेसे--सूखति सूर धान 
प्रंकुर सी, बिन बरषा ज्यों मूल तुई' ( २४७५ ) श्रथवा 'सूरदास तीनौ नहिं उपजत धनिया 
घान कुम्हाड़े' (४२२२ )। खाल श्रथवा नीची ज़मीन को किसान पाट कर ठीक करता 
है-- सूर खाल जिन पाटत” ( १०७ )। 'कारी घटा पौन भकभोरे, लता तरुन लपटाहीं । 
( ३६१६ )--प्रादि भ्रनेक स्थलों मे बरषा भ्रथवा पावस ( १६१४ ) का सुन्दर वरणन हुआा 
हैं। वर्षा ही कृषि की प्राण है । 


२०३--खेती को प्राचीन साहित्य में 'कृषि' [ सं० कृष, कर्ष हल जोतना ] कहा 
गया है। कृषि' शब्द से हल जोतने के श्रतिरिक्त बीज, खेती की श्रन्य सामग्री; पशु भ्ौर 
खेती करने वाले व्यक्ति श्रादि का पूरा भाव ही व्यक्त किया जाता है। वेदिक साहित्य के 
'कृष्टि' शब्द के स्थान पर श्रष्टाध्यायी श्रादि बाद के साहित्य में 'कृषीवल' शब्द मिलने लगता 
हैं श्रमिकों को भाक्त-वेतन मिलता था । ग्रीस के लोग भी यहाँ की उपजाऊ धरती एवं किसानों 
के कृषि-चातुय से प्रभावित हुए थे। प्राचीन भारत में दो प्रकार के बीज साथ बोने का ढंग 
भी प्रचलित था। दो फ़सलें उस समय भी होती थों--बरासंतक तथा श्राश्वयुजक | वर्षा का 
पहला भाग प्रावषि! कहलाता था तथा वर्षा का प्रभाव भ्रवग्रह' ।* भ्रष्टाध्यायी में वर्षा के 


काटना ) “खल' ( कूटना ) तथा “निष्पाव” आ्रादि उल्लेखनीय शब्द हूं । 
“ऊशर , “गोचर”, “ब्रज , तथा “गोष्ठ” श्रादि के अ्रतिरिक्त जोती जाने 
वाली भूमि क्षेत्र ( खेत ) कहलाती थी। एक नया शब्द “क्रेदार है जो 
ब्राह्म ग साहित्य में नहीं मिलता । 

१--मानस, किष्किन्धा०, १५४ 


'महावृष्टि चलि फूटि किआरी । जिमि सुतंत्र भएं बिगर्राह नारी॥ 
कृषी निरावहि चतुर किसाना। जिमि बुध तर्जाहू मोह मद माना ॥। 
२--३ई डिया एज नोन टु पारिनि, पृ० १६४ १६५, श्रष्टाध्यायी में 'मांइने! की 
'खल! तथा खलिहान को भी 'खल' कहा गया है। बहुत से खलिहान 'खलिनि! 
श्रोर 'खल्य' कहलाते थे । सादी भूमि 'कर्ष' श्रोर जोती हुई 'सीत्य/ तथ। 'हल्य 
कहलातो थो । सीता” शब्द तो ऋग्वेद तक में मिलता है। पृ०, १९८, १६६ 
हल 'सीरनाम' तथा 'हल' कहा गया है। ऋग्वेद का 'लांगल” 'सीर? शब्द का 
ही समानाथेक था। बढ़े हल को “हलि! या जीत्य/ भो कहते थे । श्रवधी 
बोली में 'हरो' श्रोर “जीत” शब्द भ्राज भो श्रापसी सहायता के लिए प्रयुक्त 
होते हैं जसे हेल बल दूसरे को देना | हल के तीन भाग ईषा' (लम्बो लकड़ो), 
'कुद्ि? (लोहे का फाज) तथा 'ोत्र' (बोच का भुका हुआ भाग) नाम से जाने 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्के १७३ 


प्रतिरिक्त खेतों को नदियों तथा कुओ्लों के जल से सींचने का उल्लेख भी है। इनमें सिन्धु, सुवास्तु, 
वर्ण, सरयू, विपास, देविका तथा चंद्रप्रभा श्रादि नदियों के नाम श्रा सकते हैं। धान के खेतों 


में नहरों का पानी भी काम में श्राता था | देविका नदी का तट ( देविका-कूल ) धान के लिये 
प्रसिद्ध था । मों के वर्णान में तर 
हर्षचरित में वाण ने भी विन्ध्याटवी के वन-ग्रामों के वर्णन में कृषि तथा क्षेत्रों! का 


चित्रण किया है| इन छोटे-छोटे खेतों में" किसान बिना हल बैल के ही' कुदाल” की सहायता 
से बीज बो लेते थे । कुछ स्थानों पर हल तथा बैलों की जोड़ी भी काम में श्राती थी । किसान 
बंजर भूमि को खाद डालकर उपजाऊ बना लेते थे। इसी प्तिलसिले में गन्ने के खेतों, रूई, 
अलसी, सन, तथा अनेक तरकारियों प्रादि विभिन्न पैदावार का वर्णन भी है। 

कृषि से संबंधित थोड़े से शब्द तुलसी की शब्दावली में मिल जाते हैं जैसे 'खेत' 
'पाही खेत” (घर से दूर रहने का स्थान 'पाही' श्रौर वहाँ का खेत ) किसान” 'क्ृषि', 
“जलद' भ्रादि । 

श्राज भी ग्रामीण बोली में 'हर' ( हल ) कहते है तथा उसके कई भाग होते हैं-- 
'हर', 'परिहथ', 'हरिस”, नाधा' तथा “जूश्ा । हल में लोहे का फार ( फाल ) भो होता 

। हल बबूल की लकड़ी का श्रच्छा होता है ।९ 


नग, धातु तथा सिक्‍के 


२०४--अहुमूल्य पत्थरों, धातुश्नों तथा कुछ प्रचलित सिक्‍कों के नाम भी सरसागर में 
मिलते हैं । यह श्रधिकांश रूप से कृष्ण-राधा रूप-वर्णान, श्राभरण, पात्रों, हिडोला तथा पालने 


आ्रादि के वर्णन में प्रयुक्त हुए हैं । कहीं-कहीं नगों या धातुम्रों का प्रयोग उपमान रूप में भी 
हुआ है । 


नग 


रतन* ( ६४६ ) [सं० रत्नं , नग ( २१० ) [ फा० नगीनः | और मणि 


जाते थे । बंदिक साहित्य में 'फाल” शब्द कुशि की जगह प्रयुक्त होता था। 
हल के बल 'हालक या सेरिक' नाम से प्रसिद्ध थे । यह श्रन्तर सवारियों के 
बलों से किया गया था । 
१--इईं डिया एज नोन टु पाणिनि, एृ० १६४, २०४। 
२--हषं ० सां० श्र०, ए० १७८, १७६ । 
“भज्यमान भूरि खिल क्षेत्र खंडलकम्‌” 
३--तुलसी, गीता०, बाल० ६३, 'खेत के से धौखे हैं! । 
'पाही खेत, लगनवट, ऋन कुब्याज भा-खेत ।बर बड़े सों आपने, किए पाँच दुःख हेत ॥। 
बुध किसान सर-बेद निजमते खेत सब सोंच | तुलसो कृषि लखि जानिबो उत्तम, मध्यम नीच ॥। 
दोहा०, ४७८, 
“कूल न फर बेत, जदपि सुधा बरर्षाह जलद ।?४८४ 
४“-पग्रा० श०, ए० १०, ११ । 
५--पं० सं० दी० ४८५।२ 'रतन लाग तेहि तीस करोरी' ४१९।४ 'औौर पांच नग 
दीन्ह बिसेले?, ५५४।६ 'रतन पदारथ नग जो बखाने!॥ 
६--ह डिया एज नोन टु पारिगनि, पृ० २३१, खान सें काम करने वालों को कात्यायन 
ने 'खनक! कहा है। काशिका में 'मणि प्रस्तार”! का उल्लेख है ।। भ्रष्टाध्यायी में 
नगों के लिए 'मरिण शब्द श्राया है । 








१७४ नैग, धातु तथा सिरे 


( ६५४ ) [ सं० मण्यि | बहुमूल्य पत्थरों के साधारण श्रर्थ के सूचक शब्द हैं। कष्ण तथा 
राम-जन्मोत्सव पर मागध, भिक्षुक, तथा ब्राह्मणों को दान में देने का उल्लेख बार-बार है-- 
'देत दान राख्यों न भूषप कछु, महा बड़े नग हीर' ( ४६० ) प्रथव्रा देस-देस तें टीकौं आयो 
रतन-कनक-मनि-हीर ( ४६२ ) तथा 'होरा-रतन-पटंबर हमकौ” ( ६४६ )। कृष्ण का पालना 
भी रत्नजटित था--'मनिगन लगे अपार” ( ६५६ ) झ्रथवा “रतन जटित बर पालनौ' ( ६६५ ) 
तथा 'कनक रतन मनि पालनों” ( ६६० ) | नंद तथा यशोदा का वेभव इसी प्रकार खाने के 
पात्रों से भी प्रक:ट होता है--थार कटौरा जटित रतन के ( १८३१ )। कृष्ण तथा राधा 
का हिंडोला भी ग्रनुपम ही था 'रत्तनि जटित सुहावनौ' ( ३४५० )॥। राधा को मौतिसिरी का 
“'हक-इक नग सत मत दामनि कौ' ( २५६९० ) था। बस्त्राभूषणों में रत्न जड़े होने का 
उल्लेख पहले ही किया जा चुका है ॥ प्राजकल नगों को 'जवाहरात' भी कहते हैं । 

हरि-नाम महात्म्य में भी कहां गया है--'भकतनि हाट बैठि अस्थिर है हरि नग निर्मल 
लेहि ।' (३१०) । नौ रत्न प्रमुख माने गए है'-- रेसम बनाई नव रतन पालनौ” ( ७०२ ) 
प्रथवा 'नव-मनि-मुकुठ-प्रभा श्रति उद्िदत” ( ६२५ ) खान से रत्न निकाले जाने का संकेत 
इस पद्यांश में है--तब तें बिरह कुटिल या गोकुल, कीन्हों है निज खानि ।....निकस्तत नाहि 
उपाह रतन ज्यौं, गयौ स्थाम संग दूरि |! ( ४६५६ )। 

२०१--उपर्युक्त उल्लेखों के श्रतिरिक्त श्रन्य कुछ प्रसंगीं में नगों के कुछ नामों की 
चर्चा है । प्रमुख नाम निम्नलिबित हैं-- 

हीरा हीर ( ४६२, १६६ ) [ सं० होरः, हीरक: ] हीरे दान में देने तथा हीरक 
जटित वस्तुश्रों का ऊपर उल्लेब हुग्मा हे--सुठि हैम पटुली मध्य हीरा' ( ३४६० )। कवि 
की सम्पति से मनुष्य जीवन भी बहुमूल्य हीरे से कम नहीं है--'हीरा जनम दियो प्रभु हमको! 
( १६६ )। हीरे का समानाथक शब्द बतञ्ज ( ३४५६ ) [ सं० वज्र | भी है--वज्र कीलें 
लगीं सुठि, सुभाग सोभा 'कारि'। सब नगों में हीरा ही सबसे भ्रधिक बहुमूल्य होता हैं । 
पदमावत में 'पदारथ' शब्द हीरे का बोधक है ।* हीरा कई रंगों का होता है--सफ़ेद, पीलापन 
लिए सफंद श्रथवा लाल किस्तु सफेर हीरा ही श्रधिक लोकप्रिय है । इसकी चमक विशेष होती 
है। भारत का प्रसिद्ध कोहनूर हीरा श्रब इंगलड में हे श्रौर वहाँ ताज में जड़ा जाकर राजरत्न- 
कोष में सुरक्षित हैं । हीरे से कम चमक वाला किन्तु मिलता-जुलता एक नग 'पुखराज' भी 
होता हैं । यह मूल्य में हीरे से बहुत कम होता है । 

सीपज, ( ७४४४ )[ स॑० |] मुक्ता ( ६५६ ) [ सं० ) बिधि वाहन-मच्छन' 
[ सं० विधि वाहन भक्तण | शब्द मोती के ही पर्यायवाची हैं। मोती के श्राभरणों को 
वर्णन किया जा चुका है। इसके अतिरिक्त हिडौले में भी मोती की 'कालर लगाई गई थी 
( ३४५४० )। वर वेश मे कृष्ण के घोड़े की जीन मे मोती की लड़ें लटक रही थीं--'जीन 
जरित जराब पाखरि लगी सब मुक्तालरी/' ( ४८०४ )। शिशु कृष्ण का पालना हीरे तथा 
मोती से सजाया गया था--'पंच रंग रेसम लगाउ, हीरा मोतिनि मढ़ाउ' ( ६५६ )। बाल- 





१--नवरत्नों के नाम यह हैं--होरा, मासिक, पन्ना, मोती, गोमेद, मूँगा, लहसुनियाँ, 
पुखराज और नोलम। 

२--प० सं० टी०, १०७१, 'दसन चौक बढठे जनु हीरा', 'वह जो जोति होरा उप- 
राह्दीं । हीरा दिर्पाह सी तेई्ि परिछाहों ।' 

३--१०७।५ “रतन पदारथ मानिक सोती! । 


व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध तथा नग, धातु, सिक्‍के १७५ 


कृष्ण के सुन्दर नन्‍्हें दाँतों की श्राभा मोती की याद दिलाती थी 'प्रगटति हँसत द्ुुतुलि, मनु 
सीपज दमकि दुरे दल झ्ोले री” (७५५ ) । सच्चा मोती समुद्र से निकाला जाता है तथा 
जितना बड़ा हो उतना ही मूल्य भ्रधिक होता हैँ। प्राचीन काल से ही भारतीयों को मोती 
विशेष प्रिय रहा है। भ्राजकल इनकी अ्रनुकृति रासायनिक ढंगों से भी बनाई जाने लगी है । 
हंस द्वारा मौती चुगने की कवि-प्रसिद्धि भी है--'जल तजि हंस चगे मुक्ताहुल' ( ३०४८ ) 
श्रथवा मुक्ति-मुक्ता श्रनगिने फल तहाँ चुनि चुनि खाहि ( ३३८ )। 

मानिक' ( ६५४ ) [ सं० माणित्र्यं| लाल पद्यराग ] या लाल ( १४५० ) जैसा कि 
नाम से ही स्पष्ट;है लाल रंग का पत्थर होता है किन्तु इसमें कई वर्ण भी होते हैं। इन सभी 
नगों के नाम विशेष रूप से भूले के वर्णन में मिलते हैं--'हीरा-लाल-प्रबालनि पंगति, बहु मनि 
पचित पचावनौ”' ( ३४५० ) अथवा “महवे सों मातिक चुनो लागी, बीच हीर तरंग” (३४५१) 
प्रथवा 'मनि लाल मानिक जटित भंवरा” ( ३४४८ ) तथा लाल हीरा लाइ! ( ३४४६ )। 
मारिक्य तथा हीरक का जड़ाव ग्राज भी लोगों को अत्यधिक प्रिय है*--'खबि हीरा बिच 
लाल प्रवाल' ( ७०२ ) गहरे रंग के लाल का ही संस्कृत नाम पद्मराग था । 

२०६. मरकत' ( ६५७ ) [सं० मरकतं | हिडोले के डंडे में मरकत जड़ा था--- 
डांडी खबो पचि पाचि मरकतमय, सुपांति सुहार' । रास वर्णान में कृष्ण तथा गोपियों के शरीर 
की श्राभा मरकत का स्मरण करा रही थी--'बिच श्री स्याम नारि बिच गौरी, कनक खंभ मरकत 
रुचि ढौरी ।। ( १६४७ )। गोपियों का कंचन वर्णा तथा कृष्ण का रूप ऐसा था 'मानौ गज- 
मुक्ता मरकत पर, सोभित सुभग साँवरे गात ।” ( ७७७ ) इस हरित वर्ण के पत्थर को श्राजकल 
ग्रधिकतर “पन्ना” कहा जाता है। कृष्ण रुक्मिणी विवाह वर्णान में पन्‍ना ( ४८०४ ) शब्द भी 
प्रगुक्त हुआ है-- मुकुट कुंडल जरित हीरा लानव सोभा श्रति बनी । पन्ना पिरोजा लगे बिच-बिच 
चहूँ दिसि लटकत मनी ।........ हाथ पहुँची हीर के नग जरित मुदरों भ्राजई ।/१ ( ४८०४ )। 
मुसलमान इसे 'ज़मुर्रद' भी कहते हैं । प्राईने-प्रकबरी में यही शब्द मिलता है। 

बिद्र॒म, प्रबाल ( >भ्८, ७०२ ) [स० विद्रम, प्रवाल ] अथवा मगा (३२३५ ) 
( सं० मुठ्ग ] छोटे बच्चों को मूंगा पहनाने की प्रथा थी तथा भ्रन्य प्रसंगों में यह पर्यायवाची 
नाम प्रयुवत हुए हँ-- मुक्ता-त्रिद्रुम-नी ल-नीत मनि, लटकत लटकन भाल री” ( ७५८ ) तथा 
हीरा लाल प्रबालनि पंगति' ( २४५० )। दीवाली का चौक नगो से बनाया गया था 'गज- 
मोतिनि के चोक पुराय, बिच-बिच लाल प्रवालिका ।! ( १४२७ ) ।४ दिद्रुम भ्रधर का उपमान 
भी है--अधर बिद्रुम, बद्कन दाडिम किधों दसनावली” ( ४८०३ ) अ्रथवा बलि-बलि जाऊँ 


१--इं डिया एज नोन टदु पारिनि, ए० २३१ 'लोहितक' (मारिएय) तथा 'सस्यक' 
(पन्ना) की गिनती सरिणयों में की गई है। इनका '्र्थशाख' में भी उल्लेख 
है। 'बदूय' (((8 ०५०) की खानें वालवाय' पर्वत पर श्रधिक थों। विदूर' 
में काटे जाने के कारण उनका यह नाम पड़ गया था । श्रमरकोष : २।६।६२ । 
'शोणरत्नं लोहितकः पद्मराग:' । 

२--पं ० सं० दी० ४४०।६ कंचन करो रतन नग बना । जहाँ पदारथ साँह न पना ।' 

३-- भ्रमरकोष. २।६।६२ 'गारुत्मतं मरकतमह्सगर्मो हरिन्मरिणः । 

४-प० सँ० टी०, ४८५२।७, 'कनक श्रंगूठी श्रो नग जरो/ 

५--प० सं ० ढठो? २८५।४ “रतन चोक पूरा तेहि मांशा।' 


१७६ नग, धातु तथा सिक्के 


झरुन अधरनि की । बिद्रम बिब लजावन' ( १२८२ ) | इस मणि में चमक नहीं होती तथा 
गुलाबीपन लिए हलके लाल वर्ण की होती है । नीलम ( २८२२ ) भ्रथवा इन्द्रनील ( ८३४ ) 
[ सं० इन्द्रनील ] कूने में लटकती मोती की भालर,में बीच-बीच में नीलम :सुशोभित थे 'बिच 
नीलम बहुमावनो' ( ३४५० ) | शिशु कृष्ण के मस्तक पर अन्य मणियों के साथ माता ने 
नीलम भी पहना दिया था--मुकता-बिद्रुम-तील-पीत-मनि, लटकत लटकन भाल री। मानो 
सुक्र,-भौम-सनि-गुरु मिलि, ससि के बीच रसाल री' । शरीर के उपमान रूप में भी “इद्रनील' 
प्रयुक्त हुआ है 'इन्द्रनील मनि तें तन सुन्दर ( ८5३४ )। इन मणियों के प्रभाव में भी कुछ 
लोगों को विश्वास है विशेषकर हीरा, मूँगा, नीलम श्रादि। लोग नीलम बहुत सोच-समभ कर 
पहनते हैं । 

२०७. फटिक सिला, स्फटिक ( ३६६, ३४५०, रे४३८ ) [ सं० स्फटिकशिला ] 
भले की पटली स्फटिक श्रथवा बिल्लोरी पत्थर की बताई गई है। स्फटिक सिहांसन मध्य 
रजत ( ३४२० ), स्फटिक पटुली संगः ( ३४५८ )। द्वितीय स्कच्ध के प्रात्म-विभ्रम 
संबंधी एक पद में यह उपमा दी गई हैं 'जेसे गज लखिं फटिक सिला में, दसननि जाइ 
अरयो' ( ३६६ ) | 

पिरोजा ( ३४५० ) [ फा० फ़िरोजा ] भी एक उल्लेखनीय रत्न है--मरुव मयारि 
पिरोजा लटकत सुन्दर सुढर ढरावनो' ( ३४१० )। यह हरापन लिए हुए हल्के नीले रंग की 
मणि हैं। 

मानस में राम-जानकी विवाह के निमित्त बना मंडप भी भ्रद्धितीय था। वह सोने के 
खंभों तथा म्ियों से विभूषित था। इसमें नगीतने के जड़ाव में पच्चीकारी ( 'चीरि कोरि 
पतचि' ) का वर्णन भी हैं। यह चित्रण सूरसागर के हिडोले से बहुत मिलता-जुलता है । झ्राईने- 
अकबरी में सम्राट के रत्नकोष के श्रपूर्व॒ रत्नों के ताभ दिए गए हैं। इस विभाग में कार्यपटु 
“बितक्चो,' “दरोगा' तथा कई चतुर 'जोहरी ( रत्नों को परखने वाले ) नियत थे। रल्ों में 
लाल, हीरा, पन्ना, झआसमानी तथा सुर्ख याकृत तथा मोती के नाम मिलते हैंःतथा उनको श्रेणी- 
वद्ध करके मूल्य नियत कर दिए गए थे। भअ्रन्यत्र जमुरंद, लाज़हवर्द तथा बिललौर नाम भी दिए 
गए हैं । 

२०८. इन बहुमूल्य रत्नों के साथ ही पोत ( ४१, ३३१५ ) तथा कांच ( १६१८) 
का उल्लेख करना ग्रनुचित न होगा । छोटे तथा नकली मोती को ही 'पोत” कहते हैं । मनुष्य 
जन्म हीरे के समान बहुमूल्य होते हुए भी उसका सदुपयोग हरिनाम में ही है ग्रन्यथा वह पोत 
के समान ही व्यर्थ माना जायगा--'मानुष-जनम पोत नकली ज्यौं, मानत भजन बिना बिस्तार' 
( ४१ )। एक जगह मानिनी गोपी कहती है--'करों न अ्रंजन, धरो न मरकत, मृगमद तनु 
न लगाऊं। हस्त बलय, कटि ना पट मेचक, कंठ न पोत बनाऊं' ( ३३१८ )। कांच के ही 

पोत बनाए जाते है--'कांच पोत गिरि जाइ, नंद घर गथौ न पूज ॥ ( २२३६ )। कृष्ण द्वारा 


३--प० सं० ध्या० ४४३।४,५ 'होरा दसन सेत भ्रौ स्पामा बित्रुम भ्रधर रंग रस राते' । 

२--मानस, बाल० २८८, बिरचे कनक कदलि के खंभा”, “हरित मनिन्‍ह के पत्र फल 
पदुमराग के फूल', बेनु हरित सनिसय सब कीन्‍्हें! 'बिच-बिच मुक्तादाम 
सुहाएं, मानिक सरकत कुलिस पिरोजा | चीरि कौरि पचि रचे सरोजा', 
“हेम बौर मरफत धवरि लसत पादठमय डोरि ।' 


व्यापार, व्यवसाय, क्रृषि, ग्राम-प्रबंध, नग, धातु तथा सिक्के १७७ 


दधि दान की छीन-मपट में गोपियों के गले को पोत को माला के टूटने का वर्णान श्रत्यन्त 
स्वाभाविक हैं। इस वर्ग की स्त्रियाँ प्रायः पोत की माला पहनती हैं । एक झ्रोर तो सोने के रत्न- 
जठित श्राभरणों का वर्णन है किन्तु साथ ही पोत का उल्लेब् स्वाभाविकता ला देता है । माया 
शीर्षक पदों में काँच तथा कंचन के अ्रसाम्य का वर्शान है-- 

सूरदास कंचन अरु कांचहि, एकहि धगा पिरोयों (४३ ), “रंच कांच सुख लागि 
मूढ़-मति, कांचन रासि गँवाई! ( ३२८ ) तथा गोपियों की दृष्टि में 'हेम कांच, हंस काग, खरि 
कपूर जेसो' ( ४२७१ ) कृष्ण-कुब॒जा सान्निध्य था । 


प्रसिद्ध पौराणिक मणियाँ 


२०६. प्रसिद्ध पौराणिक मरणियों से संबंधित उल्लेखनीय शब्दावली यह हैं........ 

१. चितामनि (६) [ सं» चिन्तामणि ] ध्यान करते ही भ्रभिलिषित वस्तु देने 
वाला रत्न विशेष है--'परम उदार, चतुर चितामनि, कोटि कुबेर निधन को' (६ ) २. 
कोस्तुभमनी ( ४३५ ) विष्णु के हृदय पर शोभायमान मण्णि विशेष है। प्मुद्र-मंथन के फल- 
स्वरूप निकले हुए चौदह रत्नो* में कौस्तुभमरिण भी था । 
धातु 

२१०--जिन प्रसंगों में रत्नों से संबंधित शऋह्दावली मिलती हैं वहाँ धातुग्नों) की चर्चा 
भी है। धातु ( ३५१६ ) [ सं० धातु:, खनिज पदार्थ ] शब्द का उल्लेख है । इनमें प्रमुख 
स्थान सोने, कंचन, कनक हाटक, श्रथवा हेमरे [ सं० स्वर्ख, सं० |] से ( ६४२, ६४८, 
६५४६, २६१४, ३४६० ) को सरलता से दिया जा सकता है। राम-कृण जन्मोत्सव पर सुवर्ण- 
दान की चर्चा है तथा श्राभूषण, पूजा एवं भोजन के पात्र, पालना तथा हिंडोला श्रादि सभी 
स्वर्ग-निमित बताए गए हैं--ले ढाढ़िनि कंचन-मनि-मुक्ता' ( ६६६ ), 'कनक-रतन-मनि 
पालनों ( ६६०० ), 'सकरी कनक', 'कनक किकनी!, 'क्रिकिनी कलित कटि हाटक रतन 
जरि' ( ७६६, १६७२ ), 'कंचन-धार दूध दधि रौचन' ( १५४८४ ); कंचन माट भराइ के 
( ३४८४ ), 'खचि खंभ कंचन के रुचिर! ( ३२४४८ ), हाटक सहित सजावनो' (३४५० ) 
तथा 'सुठि हैम पटुली मध्य हीरा” ( ३२४६० ) | 

उनकी लकुटिया, मुरली तथा पिचकारी तक सोने की रत्नजटित वर्णित हैं-- 
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१--चौवह्‌ रत्न इस प्रकार हैं--श्रद्धत, ऐरावत, कल्पवृक्ष, कोस्तुभसरिण, पश्रदव, 
चन्द्रमा, धनुष, घेनु, धन्वन्तरि, रस्भा, लक्ष्मो, वारुणी, विष, तथा शंख । 

२--इं डिया एज़ नौन टु पारिनि, ए० २३१, बहुमूल्य धातुओं में 'हिरणय भ्रथवा 
'जातरूप' ( सोना ) तथा 'रजत' (चांदी ) का उल्लेख है। इनके श्रक्ञावा 
अ्रयस” (लोहा ) कांत, त्रपु (टीन तथा लोहितायस' ( तांबा ) नाम भी 
मिलते हूं । एक गण में, 'त्ीस' तथा लौह का जिक्र भी है। व्यापार की 
सामग्री में भी इन धातुओं तथा मरियों की गिनती की गई है। 

२३--कौटिल्य ने सोने के श्राठ भेद किये हैं। उनमें 'हाटक' इसी नाम को खान से 
निकलता था। इसमें एक जातरूप भी है। ऋसौटो पर कसने पर हल्दी के रंग 
का सुवर्ण हो तब 'सुबर्ण' नाम से जाना जाता था। ( कौटिल्य भ्रथंशाश्र, 
ग्रधिकरण २ ) 


श्छ्द प्रसिद्ध पौराणिक मणियाँ 


“मोहन मुरली श्रधर धरी । 
कंचनमनि मय रचित , खबित ग्रति' ( श्८४५ ) 
मेरी कनक लकुटिया दे री! ( २०२४ ) 
ध्थवा 'रत्न-जटित पिचक्रारिया' ( ३४८५ ) 
तथा 'पिचकारी रतनन जरित” ( ३४६२ )। 
भूले की डोरी भी सोने के तारों से बनाई गई थी--'पंच रंग पाट कनक मिलि डोरी' 
( ३४४० ) । 'कनक! तथा “कामिनि' सदेव से संसार के सबसे बड़े प्रलोभन माने गए हैं-- 
'मौह्यों जाइ कनक-कामिनि-रस ममता मोह बढ़ाई! । पदुमावत में रत्नों के समुद्र से निकलने 
की कल्पना जायसी ने की है । यों उनको नगों का स्थल में होने का ज्ञान था ।* 
गोपियों और राधा के रूप-वर्रान संबंधी पदों में उनके वर्ण की उपम्रा प्रायः सोने से 
दी गई हैर--- 
गोपी मंडल मंडित स्थाम । कनक नील मनि जनु अभिराम । ( १७९८ )। 
एक स्थल पर शिशु कृष्ण के पद चिह्नों की सुन्दर उत्प्रेत्षा भी है--प्रति चरन मनु 
हेम बसुधा, देति श्रासन कंज” ( ८२६ ) । 
सुनार तीन प्रकार के सोने से श्रपनी कला-करुशलता दिखाता है। एक तो नए सोने 
को ढालकर चीजें बनाता है, दूसरे पुराने झ्राभरणों आदि को पिघलाकर दुबारा बनाता है तथा 
तीसरे सोने की पुरानी वस्तुग्रों को चमकाता औ्रोर साफ़ करता है । पहले प्रकार के सोने को 
सूरसागर में अनगढ़ सोना ( ६५८ ) कहा गया है--'अश्रनगढ़ सोना डालना ( गढ़ि ) ल्याए 
चतुर सुनार! ( ६४८ ) । भ्रमरगीत शीर्षक पदों में एक स्थल पर रसाइनी [ रसायनी सं० ] 
का पारहि' (३६१४ ) [ सं० पारद ] से सोना बनाने का वर्णन भी है “ब्रज में दोड विधि 
हानि भई''जैसें हाटक ले रसाइनी”, पारराह श्रागि दई। जब मन लग्यो दृष्टि तब बोल्यौ, 





१--प० सं० टी०, १७७, कहाँ रतन रतनाकर कंचन कहाँ सुमेरु/ तथा उलर्थाह्‌ 
मोती मानिक होरा' ( १५१॥२ ) 
२-प० सं ठी०, ३२१११, 'थल थल नग न होद जेहि जोती । जल जल सोप न 
उपने मोती ।! 
३--प० सं० टी०, ११२।१, 'कनक खंभ दुह भुजा कलाई । 
४--प० सं० टी०, २९३।४,५,६ 'धातु कमाइ सिखे ते जोगी....कस हरतार पार नहिं 
पावा । गंधक कहां कुरकुरा खावा ।” 
(४ ) सिद्ध श्रथवा नाथ, योगी रसायन श्रथवा धातुवाद की प्रक्रिया से सोना तथा 
चाँगो बनाते थे | यह लोग तांबे में पारा मिलाकर सुवर्ण तथा रांगें में 
हरताल घिलाकर चांदी बनाते थे। बार ने भी 'कारन्धमी” या धातुबिदों का 
उल्लेख किया है। नागाजु न उनके गुरु थे । बाद में यह रसेन्द्र-दर्शन के नाम से 
विख्यात हुआ । खनिज पारद में सोना, चांदी, तांबा, सीसा, रांगा श्रादि मिला 
होता है। सोना बनाने में रसायिनकों को पारद के अ्रति(रक्त भ्रमलोनी बूठी की 
भी जरूरत पड़ती थी । २६४।५ “सिद्ध गोटिका जायहूँ नाहीं। कौन धातु पूछहु 
तेहि पाहों' । 
अब तेहि बाज़ु रांग भा डोलों । होइ सार तब बर के बोलौ' 
प्रभरक के तन एँगुर कोन्हा। सो तुम्द फेरि श्रगिनि महू दीन्हा।' 


व्यापार, व्यवंप्ताय, कृषि, ग्राम-प्रबन्ध, नग, धातु तथा सिक्के ९१७६ 


सीसी फूटि गई । ( ३६१४ ) । सोना गर्म करने का उल्लेख भी हैं-- श्राँच लगें च्यौनों सोनो 
सों, यौं तनुधातु धई ।! ( ४०२२ ) । 

कसोटी ( ४२६३ ) [ सं० कषवट्टिका |--'नेह कसौटी तौल'--परीक्षा के साधारण 
भ्रथ में भी प्रयुक्त होने लगा हैं। कंचन का पारस द्वारा खरे करने की चर्चा भी है--'सो 
दुबिधा पारस नहिं जानत, कंचन करत खरो ।/ ( २२० ) 

पद्मावत में कसोटी पर सोना कसने, दुश्रादस बःनि” ( बारहबानी ) उत्तम सुवर्ण तथा 
सुहागे का उल्लेख भी है! | बारहबाती सोने को कुंदन कनक भी कहा गया है। कुंदन के 
भराभरण भ्राज प्रसिद्ध हैं । अकबर के समय में खरेपन के लिए 'बान' शब्द चलता था । सबसे 
खरा बारहबानी” होता था। श्राजकल इसे 'करेट”, टच” या “बट्टा” कहते हैं । 

सोने के बाद ध'तुओों के निश्चित क्रम में रजत ( ३२४४८ ) [ सं० ] अथवा रूपे 
( १४२ ) रूपे* ( ३७१० ) | स० रूप्यं | का स्थान है | एक विनय पद में मनुष्पों से रूप” 
का लोभ छोड़ देने का भ्राग्रह किया गया है--“निर्भय रूप लोग छांड़िक ( १४२ )। 

कंस-बध के बाद दान में दी जाने वाली गायों का ताँबे, रूपे तथा सोने से सुसज्जित 
होने का वर्णान भी है--'ताँबे, रूपे, सोने साज राखी व बनाई क॑! ( २७१० ) हिडोले के 
“मरुव' तथा “मयारि' रजत-निर्मित थे--'रचि रजत मरुव मयारि' ( ३४४८ )। आजकल 
ग्रधिक प्रचलित शब्द चाँदी” है ।रे 
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श्यौर पारा मिला देने पर पारे के करप झलग नहीं रहते । ऐसा पारा “कज्जूली' 

कहलाता है | गंधक पारे को खा लेती है। श्रश्नक, पारद तथा गंधरू को एकत्र 

करके सिन्दूर बनाने का यहाँ उल्लेख है। इस शास्त्र के श्रनुसार पारा, 

हरताल तथ। संखिया आग में डालने से उड़ जाते हैं किन्तु गन्धक पारे को बद्ध 

कर लेता है । इनमें मिलकर हरताल भी श्रग्नि को सह लेती हैं । 

भारत में पारा नेपाल, चीन, जापान तथा स्पेन से भी श्राता है । 

१-+-पं० सं० टो०, १००।:२, कंचन रेख कसोटी कसी” 'कनक दुश्चादस बानि होइ 
चह सोहाग वह मांग, €३।४ “कनक सुगंध दुश्रादस बानी', १७५।५ “चाहे 
सोनद्वि मिला सोहागू ।/ 

२--इंडिया एज नोन टु पारणिनि---ए०२७१,२७२ सिक्‍कों को निधातिका से चिरनिदत 
करने या “ठप्पा' लगाने के श्रथ में 'रूप' शब्द श्रव्दाध्यायी में प्रयुक्त हुआ है । 
इन सिक्‍कों पर एक बार या अनेक बार विभिन्‍न छापें बनाई जाती थीं ।' “रूप्यय' 
प्रशंसा या आहत के श्रथ में प्राता था| “अ्रयन्त्रित! श्रथवा 'झाहत' हिए बिना 
सिक्‍के नहीं माने जा सकते थे । 

३--श्र्थशासत्र में चांदी के चार भेद बताए गए हँ--तुत्योदगत ( तुत्य पर्वत से प्राप्त: 

गोड़िक ( गोड़ देश की ), फाम्बुक ( कंबु पर्वत की ), चाक्रवालिक ( चक्रवाल 

पंत से प्राप्त ) । 

बेहाक ग्रन्थों में सोना, चांदी, तांबा, रांगा, लोहा, सीसा तथा जस्ता सप्त धातु 

मानो गई हैं। पारा” रस होता है। श्रष्यधातु में 'पारा' भी गिना जाता है । 

'सव॑र्ण रूप्यं ताम्न”' चर रंग यशदमेव च । शॉस लौहं रसश्चेति धातबोष्ष्टो 

प्रकीतिता:।' प्रातिमा निमारण के लिए अ्रष्ट्धातु का उपयोग होता था । गंधक, 

इंगुर, अ्रश्नक, हरताल, सुहागा, फिठकरी, गेरू झादि उपरसों में हैं । 


१६० प्रसिद्ध पौराणिक मरिणयाँ 


२११--ताँबे (६४२, ३७१० ) [ सं० ताम्र ] कंस-बध के बाद दान के समान ही 
कृष्ण के जन्मोत्सव में नंद तथा यशोदा के द्वारा जो गायें ब्राह्मणों की दी गई थीं, वह भी 


इसी प्रकार अलंकृत थीं-- 
खुर ताँबें, रूपें पीठि, सोनें सींग मढ़ी! ( ६४२ ) । 


इस पद्मांश से इन धातुश्रों के क्रमानुसार महत्त्व तथा मूल्य पर प्रकाश पड़ता है साथ 
ही इस प्रकार सजाई गई गायों के दान की प्रथा पर भी । 

प्रथम स्कन्ध में लोहा ( २२० ) [ सं० लौहं ] धातु का उल्लेख है--'इक लोहा पूजा 
में राखत इक घर बधिक परो' ( २२० ) | धातुओं के उपयोगों की दृष्टि से लौहे को सर्वप्रथम 
स्थान मिला है । सोना तथा चाँदी तो वेभव, ऐश्वर्य तथा सम्पदा के सूचक हैं किन्तु किसी भी 
देश की सम्पन्नता एवं उन्नति बहुत कुछ लोहे पर आधारित होती है। 

पद्भावत में 'सार' व लोहे प्रयुक्त हुम्ना है जिसका श्रर्थ फ़ौलादी लोहा है ।* श्रन्य 
पद में 'पोलाद! ( ६२१ ) शब्द भी मिलता हैं । 

प्राईने-पअकबरी में श्रबुलफ़्ज़ल ने राजकीय टकसाल पर भी लिखा है। इसमें सोने-चाँदी 
को साफ़ करने की विधि तथा धातुग्रों को उत्पत्ति भी वर्णित हैं। उन्होंने लिखा है कि सोना बाहर 
से ही शभ्रधिक आता हैं साय ही उत्तरी पर्वतों तथा तिब्बत में भी होता हैं। व्यापारी सोने-चाँदी 
से यथेष्ट लाभ उठाता हैं । खनिज पदार्थो मे उन्होंने पाँच श्रेणियाँ की हैं--( १ ) याकृत 
ग्रादि (२) पारा ( ३ ) फिटकरी ( ४ ) गंधक ( ५ ) सोना श्रादि। सप्त धातुप्रों में उन्होंने 
चाँदी सोना, खारचीनी, ताँबा, रागा, लोहा तथा सीसा रबखा है तथा किस प्रकार इनकी 
उत्पत्ति होती है यह भी बताया गया हूँ । मिश्रित धातुग्नों में काँसा, रूई, पीतल या बिरंज, 
सीमेसुख्ता, तालीक़न, कौलपन्र तथा श्रष्टधातु है।* 


२१२--सूरकालीन कुछ थोड़े से सिक्‍कों के नामों पर भी प्रकाश पड़ता है-- 
(१ ) रूपेरे ( १४२ ) रूपी! के लोभ छोड़ देने के उल्लेख में इस शब्द का भ्रर्थ उस 
समय का प्रचलित रुपया हो सकता हैं । 
दी ( २ ) टका ( ६४८ ) | सं० टंकक ] कृष्णु-जन्म पर यशोदा ने दाई को नेग में 
इए थे-- 
लाख टका भ्ररु भूमका देहु सारी दाई कौ नेग ।' 
यह चाँदी का पुराना सिक्का था। उन्नींसवीं शताब्दी में अ्रधन्ने को भी टका कहते थे । 
(३ ) दाम” ( २५६० ) [ फ़ा० | राधा की 'मोतिसिरी” के संबंध में माता कीर्ति 
कहती है-- 
१--प० सं० दी० ४१२।४ लौह सार पहिरि सब कोपा'। 
रहोम-- सुई खाल की साँस से सार भसम होइ जाइ' । 
२--आईने श्र०, ए०२६-८८ 
३--आईने श्र०, ए० ५६, रूपया चाँदी का सिक्‍का था। यह शेरखां के समय में 
चला था। एक रूपये में चालीस दाम होते थे। एक वर्गाकार रुपया भी चलता 


था जिसका नाम जलाला' था । दूसरा पुराना व गोल श्रकबरशञाही 
रुपया था। क 
४--भ्राईने० श्र०, ए० ४७, दाम तांबे का सिक्‍का था। यह रुपये का चालीसवां 


भाग था। पहले इसे 'पेसा' या 'बहलोली' कहते थे । दाम का पच्चोसवाँ भाग 
'ज्ीतल' होता था । 





व्यापार, व्यवसाय, कृषि, ग्राम-प्रवन्ध, नग, धातु तथा सिक्‍के श्र 


“इक इक नग सत दामिनि कौ, लाख ठका दे ल्याई! ( २४६० )। 

मुक्ता-माल इतना बहुमूल्य था, प्रतः उनकी पुत्री पर क्रोधित होना उचित ही था | यह 
प्राजकल के पैसे के बराबर का पुराना सिक्का था। खराब सिक्‍का खोटा कहलाता है--हरि 
को नाम” दाम खोटे लौं, फकि-ककि डारि दयो ।! ( ६४ )। 

(४ ) कोड़ी ( २१६३ ) [ सं० कपर्द:, कपदिका ] दधिदान प्रसंग में कृष्ण गोपियों 
से कहते हैं--'शभ्रब तुमकों में जान न देहों । दान लेउं कौड़ी-कौड़ी करि, बेर श्रापनी लैहों' 
ग्रथवा सूरदास स्वामी बिनु गोकुल, कोड़ी हू न लहे' ( २७६८ ) | कौड़ी मूल्यहीन होने का 
भात्र व्यक्त करती है । 

(५ ) दमरोी' ( १८६, १४१ ) भ्रधर्मों तथा भ्रपराधों की सूचो वाले विनय पद में 
एक कृपरा का चित्र खींचा गया है--लंपट, धृत, पूत दमरी को, कौड़ी-कोड़ी जोरे ( १८६ )। 
कौड़ो-कौड़ी जोड़ना” मुहावरा थोड़ा-थोड़ा करके बहुत सा धन इकट्ठा करने का द्योतक है । 

(६ ) मोल ( ३५१६ ) [ सं० मूल्य ] हिंडोले में भूलने के लिए राधा तथा गोपियाँ 
वस्त्राभरणखों से प्रलंकृत हो एकत्रित हुईं । उनके वस्त्र महंगे (३१५१९ ) थे--'पहिरि विविध 
पट मोलनि महगा ।' ( ३५१६ )। 

पद्मावत में 'दिनार' सिक्‍के का भी उल्लेख है ।* झ्राईने-प्रकबरी में दोनार सोने की 
मुद्रा बनाई गई है। श्रन्य स्वर्णा मुद्राएँ भी भ्रकबर के समय में प्रचलित थीं जैसे सहंसा, रहस, 
इल।ही, मोहर भ्रादि करीब छब्बीस थीं ।र सुरसागर में इनका उल्लेख नहीं हुभा है । 


१--आईने भ्र०, ए० ५८, दमसड़ी दाम का प्राठवाँ भाग था। भधेला' बाम का शाधा 
तथा पावला' चोथाई भाग है| 

२--प० सं० टी०, ४प८्प।३े, लाख दिनार देवाई जंबा' । 

३--प्राईने भ्र०, ए० ४६-५६ | 


खंड--५ 
रानदरखार, शासन-च्यवस्था तथा यु 


राज-दरबार,शासन-व्यवस्था तथा युद्ध रे ८ 


१7 राजा, राज़ दरबार तथा महल 


२१३-सू रसागर में राजदरबार, शासन तथा युद्ध भादि की द्योतक शब्दावली यथेष्ट 
मात्रा में मिलती है। ये शब्द नवम-स्कंध तक की कथाओ्रों तथा दशम-स्कं धउत्तराढ्ध के पदों में 
अधिकांश रूप से प्रयुक्त हुए है। विनय-पदों मे राजदरबार-संबंधी कुछ रूपक प्रे-पूरे पदों में मिल 
जाते हैं । इन शब्दों के ग्राधितय को दृष्टि से कुछ पदों (४०,१४५,२२०६,३३८७,३६३१,४८८५) 
पर ध्यान देना श्रावश्यक है । 

राजा, राजदरबार' तथा उनके बभव और शासन-व्यबस्था की सूचक शब्दावली 
निम्नलिखित है-- 

नप, नूपति (२५०, ३४१,३४२) [सं०], राजा (१४४,४१६,४१६,४२५६) [सं०] 
महाराज (४०) [सं ० | राव, राउ, राइ (३४८, १४५,३७१४) [सं० राजा-राय-राव], महीपत्ति 
(२६१३) [सं ०), भुवाल, भुवाला (६२२) [सं० भूपाल], भूषति (२४८) [सं०] अथवा सुल्तान 
(१४५) [ग्र०] ही राज्य का उच्चतम अधिकारी होता था । कुछ विनय पदों में तथा भ्रन्य स्फुट 
प्रसंगों में परब्रह्म के अ्रवतार कृष्ण सब सृष्टि के अधिनायक घोषित किए गए है--'तेज प्रताप 
राइ केसौ कें, तीनि लोक पर गाजे ।/” (३७१४), जब कि कवि स्वयं सब पतितों का राजा है-- 
“हरि हो। सब पतितनि कौ राजा!', अथवा हरि हो सब पतितनि को राउ' (१४५) | इस दृष्टि 
से उसकी कोई बराबरी नहीं कर सकता--'को करि सके बराबरि मेरी, सो धो मोहि बताउ? 
(१४५) । राजाओं के ऊपर सुल्तान वर्णित है--और हैं आजकाल के राजा, मैं तिनमैं 
सुलतान” |” (१४५) | मुगुल राज्य-#ल में हिन्दुस्तान का सम्राट 'शाहंशाह” [फ़ा०] कहलाता 
था | वह राजवानी दिल्‍ली या आगरे में रहता हुआ राज्याधीन शासकों पर नियंत्रण रखता 
था । मुसलमान राजा ही प्रायः 'धुलताव' कहलाते थे । 

द्रोपदी-ची र-हरण प्रसंग में दुर्योधन की सभा का चित्रण कई पदों में है, जहाँ प्रनेक भूप 
ओर नृपति बठ हुए थे--बेठी सभा सकल भूपनि की! (२४८), प्रथवा' 'परे बच्च या नृपति-सभा 
पे ।' (२५०) | कृष्ण का मथुरा तथा द्वारकापुरी के राजा होने का वर्णन भी कई पदों में है-- 
“राजा भए तिहारे ठाकुर, अरु कुबिजा पटरानी” (४२५६ ) । अ्रथवा “कहूं व॑ ब्रह्मादिक के ठाकुर, 
कहां कंस की दासी ।' (४२६१) । यहाँ ठाकुर [सं० ठककुर| प्रतिष्ठासूचक है, जातिसूचक 

नहीं । पद २२०६ में राजा से सुन्दर रूपक बाँधा गया है | 


१--इंडिया एज़् गोन टदु पारिणनि, पु० ३६८--४०७, ४११, संघ” राज्य के प्रतिकूल 
“राजन! से शासित प्रदेश 'राज्य' कहलाता था। श्रष्ठाध्यायी में राजा को उसके 
अ्रधिकारों के कारण ईश्वर! भी कहा गया है। प्रारंभिक संस्कृत साहित्य में 
“ईइबर? राजा का सूचक शब्द है, भगवान का नहीं। भाष्य में 'राजा' तथा 'ईदवर'” 
समानार्थों शब्द हैं। 'ऐश्वर्य” से युक्त वहे स्वासी? नाम से जाना जाता था। 
'स्वामिन्‌ ऐश्वर्य:” पतंजलि के श्रनुसार 'ऐश्वर्म! शब्द इस भाव का गोतक भी 
है। पारिगनि ने राजा का श्रन्य नाम 'भूषति! तथा अ्रधिपति! भी बताया है। 
“आधिपत्य” शब्द से कई राज्यों पर ग्रधिकार होने का बोध होता है। 'सम्राद? 
तथा महाराज प्राचोन उपाधियाँ हैं | श्रेष्ठ राज्य को 'सौराज्य” कहते थे । 

२०-प० सं० ठी०, ५३२।१, 'धनि सुलतान कि राजा महा । 

२४ 


१८६ राजा, राज-दरबार तथा महल 


प्राचीन समय में ग्रन्य राज्यों पर विजय-प्राप्ति के हेतु ही अश्वमेघ-यज्ञ का विधान था। 
ऐसे राजा को ही दिगविजयी (१४४) [सं० दिग्विजयी | कहते थे', जिसका प्रताप चारों 
दिशाम्रों में छाया हो । पद्मावत में 'चकक्‍्क वे! श्रर्थात्‌ चक्रवर्ती राजा का निर्देश है ।* 


२१५--- पटरानीरै (४२५६ ,४२६६,४२७०,४१६) [सं० पट्टराज्ञी |--प्रधान रानी को ही 
'पटुमहिषी”, 'पटुदेवी” श्रथवा पद्राज्ञी” कहते थे । प्रायः पहली रानो को ही यह पद मिलता था। 
वह अ्रपने विशेष भ्रधिकार से राजा के साथ सिंहासन पर बठती थी तथा यज्ञादि कर्मों में 
प्र्धागिनी का स्थान ग्रहण करती थी। कभी-कभी युवराज की माता भी इस सम्मान की 
प्रधिकारिणी होती थी । सूरसागर के भ्रमरगीत प्रसंग में कुब्जा के प्रति कहे गए व्यंग्य वाक्य 
यहाँ उल्लेखनीय हें-- नृप हति छोड़ि सकल ब्रज-बनिता कान्ह कूबरी रीकौ...दासी ले पटरानी 
कीन्हीं, कौन न्‍्याव यह बूकौ ।” (४२६८५), श्रथवा 'कुबिजा कौ पटरानी कीन्‍्हीं, हमैं देत बेराग ।” 
(४२७०) तथा हमको हौंस बहुत देखन की संग लिए कुबिजा पटरानी ।! (४२५५)। रानी 
(४१६,४२५४) [सं० राज्ञी ] शब्द भी प्रयुक्त हुआ है-- कोऊ हुती कंस की दासी, कृपा करी 
महरानी ।? (४२०४) । 

बृत्रासुर-कथा में 'चित्रकेतु पृथ्वीपति राउ! तथा उनकी पटरानी एवं रानी का भी उल्लेख 
है-- “जा रानी कौ तू यह देहै । ता रानी सेंती सुत हढ्व है । 

पटरानी कीं सो नृप दियौ | तिन प्रनाम करि भोजन कियौ ।' (४१६) । 

राज-पुत्री को ही राजकुमारी (४७६२) [सं०] कहा जाता था। भीष्मराय की पुत्री 
रुक्मिणी के चिन्तायुक्त भ्रसमंजस का सुन्दर वर्णान है--'नातरु मेरो मरन होइगो, अ्रसुर छुवेगो 
आइ । राजकुमारि सोचि जिय अपने, कर मीड़े पछताइ ।! 

सूरसागर में रोज़ तथा राजपाट, (३०३,१४१) [सं० राज्य] शब्द शासन श्रथवा 
राज्य के श्र्थ में प्रयुक्त हुए हैं-- 'राजपाट सिहासन बठो” (३०३) अथवा “राज विभीषन 
दीज' (५७०)। 


१--ह ० सां० अ?, पृ० १२५, राज्यवर्धन के बध के बाद हुं ने दिग्विजय का 
निशचय किया । पूर्व में उदयाचल, दक्षिण में त्रिकूट, पश्चिचस में अ्रस्तगिरि तथा 
उत्तर में गन्धमादन तक उनके इस निश्चय की घोषरमा की गई । ससुद्रगुप्त को 
प्रयाग-प्रशस्ति में 'सर्वपथिवी विजय” तथा चंद्रगुप्त विक्रमादित्य के उदयगिरि लेख 
में 'कत्सनप्थिवीजय” कहा गया है । 

२--प० सं० टी०, २६।८, 'अ्रइस चक्‍कवे राजा चहूँ संड में होइ। सब श्राइ सिर 
नार्वाहू सरबरि करे न कोइ ।? 

३--ईं डिया एज नोन टू पारिगनि, ए० ४०४, ४०५--हिन्दू राजतंत्र राज्य में रानी का 
ग्रपना श्रलग स्थान सर्वेस्वीकृत था। राजा तथा रानो का एक साथ हो राज-तिलक 
होता था ) पारि+ि ने प्रमुख रानी को 'महिषी? कहा है। राजकुमारों को माता 
'प्रजाबती! कहलाती थी। कौटिल्य ने भी 'राजमहिषी” तथा 'कुमारमाठ' का 
उल्लेख किया है| जातकों में भी 'प्रजापती” तथा “भ्रज्जमहेसी? शब्द उल्लिखित 
हैं। श्रष्दाध्यायो में भ्रन्तःपुर की स्रियों को अ्रसूर्यग्पद्यां' कहा गया है । 
“राजदारा' (झन्तः:एर) के श्रर्थ में '3रोधन' (श्रवरोधन) शब्द भी था। 'राजपुन्र' 
झोर 'राजवु मार! तो र/जा के सभो पुत्र कहलाते थे, किन्तु राज्य का उत्तराधिकारी 
राजकुमार ही 'मुबराभ' तथा आर्यकुमार' नाभों से संबोधित किया जाता था । 


राज-दरबार, शासन-व्यवस्था तथा युद्ध १८७ 


जिन व्यक्तियों पर राजा का शासन होता था वही प्रजा (२५०) [सं] नाम से जानी 
जाती थी । राजा की सफलता का माप उनकी सुख एवं समृद्धि ही थी। द्रोपदीकथा में अपने 
राजा दुर्योधन का प्रन्याय प्रजा को आतुर बना देता है--परे बज्र या नृपति सभा पं, कहति 
प्रजा झ्कुलानी' (२५०) । लोक शब्द भी यहाँ इसी ग्रथ॑ में आया है--निरभय देह राज-गढ़ 
ताकौ, लोक-मनन उतसाहु ।' (४०) । 

राजा अथवा सम्राट का रहने वाला नगर ही रजधानी (१४६,४२५५) [सं० राजधानो | 
होता था। सूरसागर में आराध्य कृष्ण की राजधानी होने का श्रेय गोकुल, वृन्दावन या बज 
का वरणित है-- 

प्रव॒ दिन चार चलह गोकुल मैं, सेवहु श्राइ बहुरि रजधानी ।” ( ४२५४ ) 

प्रथवा--'माया-मोह-लोभ के लीन्हें, जानी न बरंदावन रजघानी ।” ( १४६ ) 

तथा--“रंगभूमि रमनीक मधुपुरी, रजधानी त्रज् की सुधि कीजो ।? ( ४८८३ ) 

संघ-राज्यों में शासन केन्द्र को ही राजधानी कहते हैं । 

२१५--राजा राजधानी के कोट ( ५६३, ४७५४ ) [ सं० कोट: ] अथवा गढ़, गढ़वे 
( १४४, ५२० ) [सं० गड--खाई ] या दुग (५१६) [सं०] में प्रात्मरक्षा के 
निमित्त रहता था । गढ़ की हृढ़ता राज्य-शक्ति की सूबक थो--सूर पाप कौ गढ़ हढ़ कीन्होौ, 
मुहकम लाइ किवार ।” ( १४४ ) श्रयवा 'गढ़वे भयौ नरकपत्ति मोसों, दीन्हें रहत किवार' 
( १४१ )। नवम स्क्रंध में लंका के दुर्ग का वर्णन भो है--चहुँ दिसि लंक-दुर्गं दानव-दल 
केसे पाऊं जान ! ( १६ ) अथवा 'लंक गढ़ माँहि भ्राकास मारग गयौ चहूँ दिसि बज् लागे 
किवारा? ( ५५० ) तथा सोवत कहाँ लंक गढ़ भोतर' ( ५६६ )। गढ़ को चारों ओोर से 
अ्रगम्य बनाने के लिए पानी की खाई (४५८० ) [ सं० खातक॑ ] होती थी तथा प्रमुख द्वार 
हृढ़ तो होता ही था, साथ हो उस पर पहरा भी होता था--लंक सों कोट देखि जनि गरबहि, 
भ्ररु समुद्र सी खाई । ( ५६१ )। किसी भी दुग में प्रवेश करना सरल नहीं था, इस तथ्य पर 
ऊपर के सभी श्रवतरणों से प्रकाश पड़ता है। 


दशमस्कंध-पूर्वाध में द्वारकापुरी के कोट का वर्णोन है--'द्वारावती कोट कंचन में 
रच्थों रुचिर मेदानः ( ४७८४ ) तथा 'सुनियत कहूँ द्वारिका बसाई | दच्छित दिसा तीर सागर 
के, कंचनकोट गोमती खाई! ( ४८५० )। 


राजा के निवासस्थान अवबासहिं (५१६ ) [ सं० ग्रावास ] के लिए मन्दिर' 
( ५१६, ६५२ ) [ सं० ] शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। हनुमान का रावण के महल के निकट 
बेठ कर चितन करने का चित्रण है--'मंदिर की परछाया बेद्यौ, कर मीजे पछताइ” ( ५१६ ) 
प्रथवा भगम प्रगोचर मंदिर फिर्यौ निदह्वारि'! ( ५१६९ )। “मंदिर! दाब्द सुन्दर भवन का 
परिचायक भी है--'( माई ) झाजु तो बधाइ बाज मंदिर महर के! ( ६५२ ) प्रथवा 'पहुँच्यौं 
जाइ राजद्वारे पर, काहू नहिं प्रटकायो। इत उत चिते धंस्‍्यौ मंदिर मैं, हरि कौ दरसन 





१--हुषे० सां० शभ्र०, ए० १२७, वाण ने सहासामन्त स्कन्दगुप्त के मन्दिर! का 
उल्लेख किया है । 
प० सं० टी०, ५५४।४, 'कनक मंदिल नग कोन्ह जराऊ! 
५५४।५, 'निस दिन बाजहि मंबिल त्रा! 
५५५१ जहां मंदिल पदूमावति केश! 


श्ष्८ राजा, राज-दरबार तथा महल 


पायो ।? ( ४८४५ ) 
तथा-- सुदामा मंदिर देखि डरयो । 
इहाँ हुतो मेरी तनक मढ़ेया, को नृप श्रानि छर्यौ” ( ४८५५३ )। 
यह शब्द धर के ग्रथ में भी झ्राया है---'पा लागो मंदिर पग धरो ।? ( ४०१४ ) झ्राज- 
कल 'मंदिर' साधारणतया देवस्थान को हो कहा जाता है। थोड़े 'से स्थलों में मंदिर इस श्रर्थ में 
भो प्रयुक्त हुआ है--'रुकमिनि देवी मंदिर झ्राई । धृप-दीप-पूजा-सामग्री श्रली संग सब ल्याई।' 
अथवा “ाह प्रसाद, भ्रंबिका मंदिर! ( ४७६६ )। 
प्न्‍न्य शब्द भवन (४८५४ ) [सं० ] तथा महल, महलनि (६४९, १६०२ ) 
[ भ्र० ] भी उल्लेखनोय हैं। सुद्रामा-भवत भी स्वर्णा-निर्मित वृताया गया है--'ऊँचे भवन 
मनोहर छाजे, मनि कंचन की भीति ।” नंद तथा वरुण के महलो का वर्णान भी है--मोतिनि 
बंधायों बार महल मैं जाइके ।? ( ६४६ ) तथा 'महलनि बन्दनवार बंधाए ।” ( १६०२ )। 
भवन के अन्दर रानियों का निवासस्थान अन्तःपर ( “१९, १६०२ ) [सं० ] 
ग्रथवा रंगमहल ( ३४६१ ) कहलाता था। रावण के ग्रन्त:पुर की अत्ेक रानियों का कवि 
ने निर्देश किया है-- 
'चौदह सहस्र जुबति श्रन्त:पुर, लहेँ राघव चाहि' 
चौदह सहस्र नाग-कन्या-रति पर॒यौ सो रत मति-अ्रंछः ( ५१६ ) | फिर इस 
स्थान की अद्वितीय कता एवं वातावरण का वर्णन भी है--नगनि जरित मनि खंभ बनाए, प्रन 
बात-सुगंध--बीना काँंक पखाउज झआाउज और राजसलो भोग” ( ५१६ )। वरुण के महलों में 
भी प्रन्त:पुर बताया गया है - अन्तःपुर महलनि रानी के! ( १६०२ )। इसी प्रकार नंदरानी 
के रंगमहल ( ३०६० ) में स्त्रियों के तीज खेलने का चित्रण किया गया है। मुगल एवं 
राजपूत सरदारों के राजभवनों मे रंगमहल का प्रमुख -थान था। इसके पर्याय सुखमंदिर' 
ग्रथवा 'खानप्रगाउ' भी प्रचलित थे। राजकोय ऐव्वर्य तथा वभव का सूचक गाजसी भोग' 
पद प्रयुक्त हुआ है । जायसी ने “रनिवास' शब्द भी प्रयुक्त किया है) । 
१--हिन्दो विश्वकोश, खंड १, भ्रन्त:पुर; प्राच़्ोनकाल में हिन्दुओं का 'रनिवास! 
“अन्तःपुर' कहलाता था । मुसलमानों के समय में वही 'हरम” या “जनानखाना! 
कहलाया । शुद्ध बातात्ररण एवं बाहरो श्रवरोध के कारण प्राचोन समय में 
न्‍्तःपुर को 'शुद्धांतः औौर 'अवरोध! भी कहते थे । चीनी सम्नाटों के पूरे महल 
को ही प्रवरोध' या 'प्रवरुद्ध नगर!” कहते थे | अन्तःपुर के जिस भाग में राजा 
रानियों के साथ बिहार करता था वह हो 'प्रमरवत” था। श्रन्त:पुर के रक्षक 
'प्रतीहारी” प्रथवा 'प्रतिहार रक्षक' होते थे। श्राईने श्र०, ए० ५६-६४, श्रबुल- 
फजल ने श्रकबर के अन्त:पुर का विस्तृत वरँन किया है। उसके विशाल दुग में 
प्रनेक भवन थे । पाँच हज़ार महिलाओ्ों के लिए अलग-प्रलग धर मनोनोत थे । 
बाहर के समान हो प्रन्दर भी श्रनेक कारखाने थे जिनमें स्रियाँ काम करती थीं 
श्रौर समुचित वेतन पाती थों। श्रास-पास लगभग सो ख्रियाँ पहरा देती थीं । 
श्रन्तःपुर के सेवकों द्वारा संबेश भेज कर बेगमें तथा अ्रन्य स्तरियाँ बादशाह के दशन 
कर सकतो थीं। 
२--प० सं० टी०, ४६।१, 'बरनो राजमंदिर रनिबासू--सोरह सहस पदुसिनी रानो-- 
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२१६-सभा, राजसभा' (३०१, २५० ) [ सं० ] का परिचय प्रधान रूप से द्रौपदो- 
कथा से मिलता है-- जब गहि राजसभा में आानी, द्रवद-सुता पटहीन करन कौं दस्सासन 
ग्रभिमानी? ( २५० )। इस पद्मांश से राजसभा में विशेष नियमों ग्रादि के पालन की प्रथा पर 
भी प्रकाश पड़ता है--'ये कहा जान राजसभा' कौ, ये ग्रुहजन विप्रई न जुहारे ।!' ( ३५५६ )। 
मुरली के पदों में इंद्र-सभा की चर्चा है-- इस्द्रसभा थक्ित भई' ( १२६७ )। अनेक लोगों का 
किसी विशेष ध्येय को लेकर एक स्थल 4र एकत्रित होता ही 'सभा” कहो जा सकती है। साधा- 
रण सभा का उल्लेख भी सूर ने किया है--कत्रहुंक फूलि सभा में वंठयौं, मूछनि ताव दिखायो । 
टेढ़ी चाल, पाग सिर टेढ़ी, टेढ़ं-टेढ़ें धय” ( ३०१ ) अथवा--बिठे नंद सभा-मधि!' ( ६४६ ) 
सभा के सदस्य” ही पारषद ( ६२० ) [ सं० पाषंद: | कहलाते थे-- जय अररु 
विजय पारषद दोइ” (६२० )। राजसभा को मुसलमानी शासन में दरचार ( ३५२२ ) भी कहने 
लगे थे, किन्तु यहाँ नंद-दग्बार का हो निर्देश है--राग रंग रंगि मेंगि रद्या नंदराइ-दरबार” । 
राजसभा में राजा सिंहासन” ( १४१ ) [ सं० ] अथवा पा८ ( १४१ ) पर बेठता 
था--'आ्रासा के सिहासन बेठयों दंभ-छत्र सिर तानयो ।! ( १४१ ) या 'पाट विरध ममता है 
मेरे, माया कौ अधिकार । ग्रथवा-- हढ़ विश्वास कियौ सिंहासन तापर बेढठे भूप, हरि-जस विमल 
छत्र सिर ऊपर राजत परम झनूव ।” ( ४० )। सिहासन स्वणं-निर्मित तथा रक्षजटित भी बताया 
गया है--'कनक भिहासन ब ठिह्दें हरि होरी है! ( ३५३२ ) । जायसो ने सिवासन! ( ५५६॥३ ) 
के साथ (पाट' तथा औरंगि? शब्द भी प्रयक्त किए है* | 
२१७--राजा के महल तथा उसके अपते सेवकों में से कुछ के नाम दिए गए हैं-- 
द्वारपाल (१४१) [सं०), ग्रतिहारी (१४४) [सं० प्रतिहारः| पौरिया (५०) [सं पौरक] 
तथा छरोदार (४०) [हि० छड़ीदार |। ये राजमहल श्रथवा राजसभा के द्वार पर खड़े हो कर 
१--ई डिया एज़ नोन टु पारिनि, ३२६६, ४०३, पारिणति ने तीन प्रकार की “परिषद! 
का उल्लेख किया है--सामाजिक, साहित्यिक तथा राजनंतिक | इनका सदस्य 
'पारिषद” श्रथत्रा पारिषद्य! कहलाता था। सामाजिक परिषद्‌ समाज” भी कह- 
लाती थो । राजा की परिषद्र ( परिषदवली राजा ) परिषदवल” नाम से जानी 
जाती थी । बोद्ध-साहित्य, श्रथंशाख तथा भ्रशोक के लेखों में भी 'राजपरिषद्‌” का 
उल्लेख है। कौटिल्य ने “मंत्रि परिषद्‌? शब्द दिया है। राजसभा परिषद्‌ से भिन्न 
थो । बेदिक साहित्य में भो सभा? दशब्द का श्र्थ राजसभा एवं सभा करने का 
कक्ष है। 'सभास्थार[' से खभों वाले कक्ष का बोध होता है । भौर्यकाल के पहले 
काह्ठसभा” ( लकड़ी के कक्ष ) का भी प्रचार था | लुड॒वित के प्रनुसार सभा में 
श्रीमन्‍न्त तथा विद्वान हो होते थे ( सभायाम्‌ साधु: समेयः ) । 
२--प० सं० टी०, ४७१, 'राजसभा पुनि दोख बईठा ।' 
५३११, 'राजसभा सब भत बईठी' 
३--प्राईने ,्र०, ४० ९, प्रबुलफजल ने मंत्रणा सभाश्रों का वकील” के ज्ञान से 
प्रालोकित होने का जिक्र किया है। 
४--आशाहजहाँ का बनवाया हुत्ना 'तख़्तताऊस” एक प्रसिद्ध राज-सहासन था जो मोर 
के ग्राकार का था। 
५--य० सं० टी०, ४७।४ 'ाँथे लुत्त बेठ सथ वादा ।” 
४४६।१ “श्राइ श्रौरंगि राजा के रहा! 
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बहाँ की रक्षा करते थे--श्रथ-क्राम दोउ रहैं दुवारे, धर्म-मोशज्ष सिर नाव । बुद्धि बिबेक बिचित्र 
पौरिया, समय न कबहूँ पावे |” इनकी भआ्राज्ञा के त्िना कोई अन्दर प्रवेश नहीं पा सकता-' 
अष्ट-महासिधि'* द्वार ठाढ़ीं, कर जोरे डर लीन्हे । छरीदार बराग ब्रिनोदी, भिटकि बाहिरे 
कीन्हे' ग्रथवा 'द्वारयाल अहंकार! (१४१) ग्रथवा-- क्रोध रहत प्रतिहारी! (१४४) । दरबाना 
(५८३) का भी उल्लेख है-- पौरि-पाट टूटि परे भागे दरबाना (५८३) । पद्मावत में 'छरीदार' 
प्रथवा वेन्न-ग्राही प्रतिहारी को सोंटिया? कहा गया है (२६६।४) । 
सम्पन्न घरों प्रथवा राजभवनों में व्यक्तिगत सेवक (१४१) [सं०] ग्रथवा किंकरजू थ 
(१०६,५४०) रखने की प्रथा प्राचीन समय से ही है। भ्रच्छा सेवक मालिक को प्रिष्र हो जाता 
है--सुकृती-सुचि-सेवक जन काहि न जिय भावे ।” (१२४)। सेविका के लिए दासी [सं० ] 
शब्द अनेक पदों मे मिलता है--दासी तृष्ना भ्रमत टहल-हित, लहत न छिन विश्राम । 
श्रनाचार सेवक सौं मिलिके करत चबाइनि काम । (१४१) टहल शब्द श्राज भी सेवा का 
भाव व्यक्त करता है । दास दासी के लिए प्राचीन शब्द 'चेट' या 'चेटिका' था । 
श्रमरगीत के कुब्जा-प्रसंग में भी अनेक पदों में श्रसुर-नृप कंस को दासी कुब्जा के प्रति 
गोपियों के विचार प्रकट किए गए है--'द्वां दासी रति का कीरति कै, इहाँ जोग बिस्तार? 
(४२१२) भ्रथवा--घर मैं कंस को दासी' (४४५६) भ्रथवा फेरे फिरत श्रमुर-दासी के, जनु 
जड़ भाड़ घरयो? (४२६४) । दासी का समाना्थंक शब्द लोंडो (४२५०) भो है जो मुसवमाती 
संस्कृति की देन है--लौंडी की डोंड़ी जग बाजी बढ़यो स्थाम अनुराग” । 
इनके ग्रतिरिक्त खबास (१४१,४२६१) [ग्र० ख़ास] भी धनिकों का व्यक्तिगत 
सेवक होता था। विनय-पदों में तथा कंस-दरबार के वर्णान में यह शब्द मिलता है--'खवास 
मोह के? या 'कहं व॑ ब्रद्मादिक के ठाकुर, कहाँ कंस की दासी । इन्द्रादिक की कोन चलावें, 
संकर करत खवास।' (८२६१) तथा 'कहि खबास कौं सेन द, सिरोपाव मंगायौ” (३-५ -)। 
२१८--राज-बवे भव सूचक सामग्रीरे में सिहासन के अतिरिक्त सिर पर छुत्र (३५, 
१--प्रष्ट-सिद्धियाँ--अरिमा, महिमा, लघधिसा, गरिमा, प्राप्ति, प्राकास्य, ईशत्व, 
वशित्व । 
२--श्राईने भ्रकबरी पए० ६, सम्राट की सुश्र्षधा करने के लिये कई सेवक थे। 
इनमें खबास (भोजन कराने,वाला), क़ौरची (रक्षावर्ग का शज्नधारो प्रधान), 
दरबतदार, श्राबदार, तोशकचो श्रादि नाम उल्लेखनीय हैं । 


३--पश्राईने श्र०, ए० १०२ राज्य बेभव को सामग्रो से संबंधित है। सिहासन श्रथवरा 

भ्रौरग” प्रनेक प्रकार को ग्राकृतियों के बनते थे तथा सोने-चाँदी के रत्नजठित 

होते थे । 'चत्र' (छम्र) सात से कम नहीं होते थे। ये भी रत्नजटित होते थे । 

इनके झतिरिक्त 'सायबान”! श्रयवा 'आफताब ( धूप में लगाने के लिए ) 

तथा 'कोकबा” (दरबार के सामने लटके हुए) सम्राट का वेभव बढ़ाते थे | सवारो 

के समय 'क़ोर' ( तु०, वभव सामग्री का समूह जो सम्राट के साथ चलता है ) 

में पाँच से कम झलम! ( भंडा ) नहों रहते थे। हिन्दुस्तानी पताका झंडा! 
कहलातो थो । क़रोर' में हर प्रकार का एक भंडा अवदय होता था । 

/--बनियर, ए० २२२, सच्ाटू का सिंहासन मोतों तथा होरे जवाहरात से श्रलंकृत 
था तथा उसकी क़ोमत तीन करोड़ रुपए तक श्रांकी जा सकती थी | 
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१४१, १४४, २३४०, ५१६) [सं० छत्र), बाजि, गज, (१४४,१४१) पर चढ़ना--बाजि 
मनोरथ, गव॑ मत्त गज, भ्रसत कुमत रथ-सूतर (१४१) तथा नौबत (१४१), दुन्दुभि (४६५), 
डांडी (५७३), निसान (१४४) [फ़ा० निशान] आदि द्वार पर बजना श्रोर सूत (६५८), बंदी 
(१४४), मागध (१४४) तथा नकीब (१४१) [भ्र० नक़ीब ) आदि यश गाने वालों की 
गिनती की जा सकती है । 


इन द्क्ति-वेभव-प्रकाशन की सामप्रियों का वर्णन विशेष रूप से कुछ विनय पदों में 
ही मिलता है--गज अ्रहंकार चढ़यो दिग-विजयी, लोभ-छत्र करि सीस |? (१४४)। भ्रन्य 
प्रसंगों में कहीं-कहीं छत्र के साथ चिकुर-रूपी चोर, चंवर! (१८७१) [सं० चामर] का 
निर्देश भी है--'बंठति कर पीठि दीठि भ्रधर-छत्र-छाँहि। राजति श्रति चंवर चिकुर सुरद सभा 
माँहि।' (१२७१), अथवा चिकुर चोर, अंचल धुजा, हरि होरी है।' (२५३२) एक सेवक राजा 
के सिर पर छत्र तानता, दूसरा चंवर डूलाता था| लंकापति रावण के छत्र* का संदर बरणन है 
'गरजत रहत मत्त गज चहूँ दिसि, छत्र धुजा चहुँ दीस ।,. .स्वेत छत्र फहरात सीस पर मनौ 
लच्छि कौ बंध । (५१६)। छल्न धारण करना राजत्व का सूचक था--कौन विभीषन रंक 
निसाचर हरि हँसि छत्र धर । (३५), भ्रथवा 'उमग्रसेन सिर छत्र धरयो (३६)? । 


छत्र के लिए आतपत्र (३८४५) [सं०] तथा बतंमान काल का प्रचलित शब्द छाता 
(२३) [सं० छत्र | भी प्रयुक्त हुए है--'भ्रातपत्र मयूर चंद्रिका, लसत है रबि ऐन” और, “छाता 
लौ छांह किये सोभित हरि छाती” (२३) | श्राजकल 'छतरी” शब्द भी बोला जाता है, किन्तु 
'छाता? तथा 'छतरी' राजसी छत्र के सूचक नहीं हैं। राजाश्रों श्रथवा विशिष्ट व्यक्तियों के मार्ग 
में रेशमी पाँवड़े (१:०२) [सं० पादपट्ट] बिछाने की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता है--'पाटंबर 
पावड़े डसाए!* । 
राजद्वार पर दुंदुभी बजने की प्रथा भी थी--'हठ अन्याय अ्रधमं, सूर नित नौबत 
द्वार बजावत ।! (१४१) या निंदा पर-मुख पूरि रहयौ जग यह निसान नित बाजा ।? (१४४) 
राम या कृष्ण की युद्ध में विजय-प्राप्ति पर देवताओं द्वारा फूल-वपा, दुंदुभी बजाना, ऋषियों 
का आ्राशीर्वाद आदि प्राचीन साहित्य में भी वणित हैं-- युरति झ्राकास तें पुहुप बरषा करि,! 
ग्रथवा 'रिषिन! आसीस, जयधुनि उचारी? (४८७१) तथा सुरनि श्राकास दुन्दुभि 
बजाई' (४५३६) । 
भ्रमर-गीत प्रसंग के एक पद में गोपियाँ कृष्ण को नृपति-कुमार रूप में भी आदर देने 
को तयार है--'फिरि ब्रज आइये गोपाल। नंद-नृपति-कुमार कहिहै, भ्रब न कहिहैं ग्वाल । 
(३८४५) । इसी पद में राजकीय चिह्नों की गणना की गई है--जसे मुरली निशान, 'जुवति- 
१--झआईने श्र० प्‌ृ० २४० पर लिखा है कि गर्मो के कारण धनिकों एवं सम्राद के 
सेवक बड़े-बड़े पंखों से हवा करते थे । 
२--हषं ० सां० भ्र०, ए० २१, बाण ने कई स्थानों पर छन्र का वर्णन किया है। उस 
समय इन सत्रों में भ्र्धचन्द्र को श्राकृतियों वाली गोल किनार लगी रहती थी । 
कुषारा युग से इस प्रकार की सजावट मिलने लगती है। गुप्तकाल में कमल को 
पंजुड़ी तथा मोर या गरुड़ के श्रलंकरण भो श्रा गए थे । इनमें मोतियों की माला 
तथा रत्नों की सजावट होती थी । 


३--मानस०, बाल, ३१८, 'परत पाँबड़े बसन श्रनूपा' 


१६२ रॉजा रांज-दरबार तथा महलं 


मंडल-भूप” दिग्विजय के लिए, सखा भट, मयूरचंद्रिका आतपत्र, मथुप बंदीजन, बन के पश्चु- 
पक्षी तथा वृक्ष बानक, पायक तथा पौरिया बताए गए हैं श्रौर फिर बे कहती हैं--सूर-प्रभु 
ब्रज राज कीणे, आइ श्रबकी बार ।? (३८४४०) | पदुमावत में भी इनका उल्लेख है ।* 
र.ज-वेभव बंदीजनों तथा चारणों के यश-गायन के बिना केसे पूरा हो सकता है-- 

'पोह-माया, बंदी गुत गावत, मागध दोप अवार!' ( १८४ ) श्रथवा--निनन्‍्दा जग उपहास 
करत, मन बंदीज़न जस गावत' (१४१), अ्यवा श्रपजस अ्रति नकीब कहि टेरयौ, सब सिर 
प्रायसु मान्यो' ( १४१ )। राजा्रों के पारस्परिक व्यवहार में दूत" ( १४१ ) [ सं० ] का 
ग्रत्यधिक महत्त्वपूर्ण स्थान है, किन्तु यदि दूत अपना कार्य ठीक से नहीं करता तो पूरे राज्य 
का ही अ्निष्ट होता है-- सदा दुष्ट मति दूत! (१४१ ) । राजदूत की प्रथा श्राज 
भी है। 

'पृतितेश' के इन रूपकों में राजदरबार से संबंधित शब्दावली द्वारा मनुष्य के सांसारिक 
प्रलोभनों, दुघ्र॒गगों तथा दुबंलताग्रों का वरणत किया गया है। यह उपर्यक्त पद्चांशों 
से स्पष्ट हो जाता / । 


२ शासन व्यवस्था 


२१६--शासन-व्यवस्था के निमित्त नियत कुछ कमंचारियों का भी निर्देश हुम्ना है 
उल्लेखनीय शब्दावली नीचे दी जा रही है - 
मन्त्री ग्रथवा उजीरर ( ४१, १४४, ६४ ) [ सं० मंत्रिन्‌ | [अ० वजीर | का स्थान 
एवं शक्ति राजा के बाद होती थी तथा वह राजा का साहफार भी होता था-- 
'मन्त्री ज्ञान न औसर पाव, कहत ब्रात सकुचातो' झ्रथवा "मंत्री काम क्राध निज दोऊ' 
१--प० सं० टी०, ५११।५, 'चवर मेलि चौरासो बॉधे!, ५१४।७, ऊपर कनक मंजूसा 
लाग चंवर ओ डार,। (५१५॥२, 'माथ मठटुक छत्न सिर साजा!, २८५४ “साजा 
पाट छत्र के छांहा', ४७।२ 'मुकुट बाँध बेठे सब राजा । दर निसान नित जेन्ह्के 
बाजा ।' 
२--इं डिया एज नोन टु पाणिनि, ए० ४१०, पाणिनि के समय सें दूत” का नाम, 
वह जिस राज्य में रहने को भेजा जाता था, उस पर श्राधारित होता था । दूत 
द्वारा बताया मोखिक संदेश 'वाचिक” कहलाता था । 


३--मनूची, भाग २, ए० ४१०, मनूची ने शासन के तीन प्रधान भश्रधिकारी बताए 
हैं: (१) बजीर-प्रधानमंत्री तथ। सलाहकार (२) दीवान--राज्य के सब करों श्रोर 
मालगुजारी का हिसाब-किताब रखने वाला श्रौर (३) मीर--जिस पर सामान और 
राजमहल के स4 ख़रचों तथा वेतनों की जिम्मेदारी थी। इसके श्रलावा कोतवाल--- 
पुलिस का प्रधान, मीबस्शी-एक पेदल तथा दूसरा सवार सेना के ऊपर था तथा 
काजो के पास मुकदमों को भ्रतिम सुनवाई होती थी । 
प्राईने श्र०, प्ृ० ७, श्रबुलफज़ल ने भी शासन-व्यवस्था के सिलसिले में प्रमुख 
बिभागों एवं उनके श्रधिकारियों का वर्सन दिया है। उन्होंने बजीर” को सम्राद्‌ 
का मालो तायब बताया है । 


राज-दरबार, शासन-व्यवस्था तथा युद्ध १६३ 


अपनी-अपनी रीति। दृुबिधा-दुन्द रहै निसि-बासर, उपजावत बिपरीति! ( १४१ )। तथा 
मंत्री काम कुमति दोवे कौ! ( १४४ )। मन्त्री की सलाह नृपति को शासन की व्यवस्था में 
बहुत सहायता देती है, किन्तु कुमति से अ्रनर्थ भी हो सकता है--'पाप उजीर कहयोौ सोइ 
मान्‍्यो, धर्म-सुधन लुटयों। चरणोदक को छांड़ि सुधा-रस, सुरा-पान अंचयौ' ( ६४ ) । मस्त्री 
के लिए प्राचीन शासन-व्यवस्था में 'सचिव” तथा 'अ्रमात्य” शब्द भी प्रचलित थे। कौटिल्य के 
श्रनुसार प्रधान मन्त्रो का ब्राह्मण होना आवश्यक था। क्षत्रिय राजा तथा ब्राह्मण मन्त्री की 
शेशुनाग काल से अशोक के समय तक प्रचलित प्रथा थी । कुछ प्रसिद्ध राजाओं 
के समान मन्त्रियों के नाम भी इतिहास-प्रसिद्ध हैं जैसे व्षकार ( भ्रजातशत्र के ), यौगन्धरायण 
( उदयन के ), चाणक्य ( चन्द्रुप्त के ) तथा राधगुप्त ( भ्रशोक के )' । दूसरा प्रमुख कमंचारी 
सनापति ( ६७६ ) [ सं० सेनापति ], जूथपति ( ५५६ ) | सं० यूथपति ] प्रथवा फोजपति 
( ३६२२ ) [ श्र० फ़ौज+सं० पति ] था। सेनानायक का पद अत्यधिक महत्त्वपूर्ण था। 


कुतवाल ( ६४ ) [ सं० कोटपाल; ] नगर की शान्ति का रक्षक होता है। यदि वह 
श्रपने कत्तंव्य का पालन न करे तो वह स्वयं ही नागरिकों के भय एवं श्रशांति का कारण 
हो सकता है--'दगाबाज कुतवाल काम रिपु, सरबस लूटि लयो 7 (६४ ) काजी* 
(२१४८, २८७४ ) [ श्र० क्ाज़ी ] का कार्य न्याय करना था। नेत्र शीर्षक पदों में एक 
स्थल पर उल्लेख है--इनसों तुम परतीति बढ़ावत, थे हैं श्रपने, काजी | स्वारथ मानि लेत 
रति करि के, बोलत हाँ जी, हाँ जी ।! ( २८७५ )। मुसलमान राज्य में क़ाज़ी न्यायाधीश को ही 
बहते थे, जो मुसलमानी धर्मानुसार न्याय करता था। यह पद स्देव से ही सम्मान तथा 
उत्तरदायित्व का समझा गया है। जीवनदंड या फाँसी की सजा को सूली ( विनय पद ) कहा 
गया है। भ्रन्य दंडों का उल्लेख चोरों, ठगों आदि के सिलसिले में किया गया है । राज्य-प्रबंध से 
सम्बन्धित अन्य कमंचारियों में अमीन [ श्र० ), अमल [ भ्र०5-कमचारी वर्ग ] ( ६४ ) 
अहदी ( ६४ )[ भ्र०], मुस्तोफी ( १४३ ) [ श्र० मुस्तोफ़ी ->हेड मुनीम, हेड एकांउट्ट ] 
तथा मोहरिल ( १४३ ) [ सम्भवत: श्र० मुहर्रि २+-मुंशी, क्लक॑ _] श्रादि उल्लेखनीय शब्द हैं । 
इनमें से कुछ का तो ग्राम-प्रबन्ध में भो उल्लेख किया जा चुका है। विनय पदों के रूपकों 


४७७ -+ 24७.००७०/फशहक" आरा नााक पेाााकाकाकमजयक, 


१--इं डिया एज नोन टु॒ पाशिनि, ए० ४०१, ४०२, ४०४--कोटिल्य के शप्रनुसार 
राजा के बाद राजमंत्री, फिर राजपुरोहित, उसके बाद सेनापति होता था। इनके 
बाद युवराज का स्थान था । 

२--श्राईने श्र०, ए० €, श्रबुलफ़जल के अ्रतुसार क़ाजी न्याय करता था तथा मोर 
ग्रदल सजा का हुक्म देता था । 


३--३ डिया एज़ नोन टदु पाणिनि, प्र० ४१६, पारिनि ने न्याय” तथा “धर्म! का 
उल्लेख किया है | धर्मंपति क़ानून का रक्षक था। इसो घिलसिले में 'परिवादी” 
या 'परिवादक', साक्षी, 'सत्यम्‌ करोति” श्रादि शब्दों का उल्लेख भी किया जा 
सकता है। शारीरिक तथा श्रारथिक दोनों प्रकार के दंड देने की प्रथा थो। छेद” 
(अ्रंग-छेदन) तथा 'शीर्ष-छेद” का भी उल्लेख है। “दंड” शब्द प्रायः धन-दंड 
के भ्रथ॑ में श्राता था । 

२० 


१६४ युद्ध तथा शस्त्रा 


में ही इनकी चर्चा हुई है। आईने अ्कबरी में अबुलफ़जल ने इनमें से कुछ अ्रधिकारियों 
उल्लेख किया है ।॥* 

शासन में जसूस" (४८८५ ) [ भ्र० जासूस | का भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
ब्रातों की ख़बर अ्रधिकारियों को देकर उनकी सह'यता करना इसका काम है-- 

“ऊधौ मधु१ जसूस देखि गयो, टूट्यौं धीरज पानि? ( ४८८५ )। जासूस को ही ग्रुप 
भी कहते हैं । 


३--युद्ध तथा शस्त्रास्त्र 


युद्ध 
२२०--सूरसागर मे युद्ध के पर्यायवाच्री कई छब्द प्रयुक्त हुए हैं--लराई (२८ 
समर (२३) [सं०|, गन (२४) [सं० रणा|, संग्राम (६०१) [सं०] तथा जुद्ध (४८० 
[सं० युद्ध |। पद्मावत में 'जुकाई' शब्द भी मिलता ? (५०८।८) | 
इसी प्रकार सेन, सेना, सेना (१४१) [सं० सेना] के अतिरिक्त चमू (३६२३ 
[सं० |, दल (२३,५६२,४५०१,३६२२,३६२४) [सं०), दल-बल (४८५३६), कटक (४२ 
४८३६) [सं० कटक], फोज़ (१४४) [श्र० फौज तथा लसकर (६४) [फा० लइकर] ढाब्दों 
नाम लिये जा सकते हैं । ये सभी गव्द झाका के अतिरिक्त युद्ध-प्रसंगों में ही प्रधानतया मिः 
हैं--'कौ रो-दल नासि नासि कीन्‍न्हों जन-भायों? (२३) अथवा सालल्‍व के भटनि लखि कटक भगव 
कौ? तथा सेन के लोग पुनि बहुत घायल थे! । (४५३६९) । 
जूथ (४५६) [सं० यूथं] भी दल के श्रथ में आया है। साधारणतया यह शब्द सः 
के ग्रथ॑ में आता है-- गज-ज़ूथनि पर धाये' (२७४) । सेना के चार भाग होते थे--हाथी, घो 
१--आईने श्र ०, ए० ७, सुस्तोफी वजीर के नीचे होता था | इसको नायब दीवान 
कहते थे ! वह बजीर को सलाह से भ्रपना काम करता था। पएृ० 8, आमिल 
कृषकों का रक्षक, मीरदाद--(न्यायाधोश), तीमार दारे घिपाह (सेनापति 
पृ० ३६, शाही टकसाल के श्रधिकारियों में अमीन ( दरोगा का सहायक ) 
मुशारिफ़ ( श्राय-ध्यय लिखने वाला ) भी थे । 
२--आाईने श्र०, ए० : ०, जासूस का कार्य वर्तेमान को घटनाएँ बिना घठाए-बः 
पहुँचाना था । सत्यवादिता एवं दूरदशिता उसके श्रावश्यक गुर थे । 
३--हिन्दी विध्वकोश, खंड १, देखिए श्रौक्षहिणी सेना, चतुरंगिशी रे 
की रुबसे छोटी इकाई “पत्ति' थी, जिसमें एक रथ, एक हाथी, तीन ' 
और पाँच पदल होते थे। 'पत्ति', 'सेनामुख”, 'गुल्म', वाहिनी”, 'पृतन 
“चमू”, अनीकिनी!, शअ्रक्षोहिणी--ये सब क्रमशः संख्या बढ़ते जाने वाले सेन! 
भागों के ही नाम थे। श्रंतिम को छोड़ कर बाकी सब कऋमानुसार शझपने पहले 
संख्या से तिगुने हं ते थे | “अ्रक्षोहिणी? में अनीकिनी' से दसगुनी श्रधिक सं 
होती थो---२१,८७० रथ, २१, ८७० हाथी, ६५,६१० घोड़े तथा १,०६९, ३ 
पदाति | श्रक्षोहिणी सेना में कुल अंगों की संख्या दो लाख श्रठारह हुए 
सातसो होती भी । महाभारत के श्रादि पर्ब में इस गरणना का उल्लेख है । 
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रथ तथा पेदल ।* ग्रतएव इसका चतुरंगिनी (३६४१) [स० चतुरंगिणो] नाम पड़ा 'ेर॒यौ 
है श्रति भ्ररि मन्मथ ले चतुरंगिनि सेना साथ | गरजत अ्रति गंभीर गिरा मनु, मयगल मत्त भ्रपार । 
धुरवा धूरि उड़त रथ-पायक, घोरनि की खुरतार !” (३६३१) ग्रथवा 'सखी री पावस सेन 
पत्रान्योौ--मनों चलत चतुरंग चमू, नभ वाढ़ी है खरखेह ।” (३६२३) । 

युद्ध के सभी प्रसंगों में प्रायः इन चारों भागों का वर्णान है। पायक, पियादा* (१४१, 
३८४४, २६३१) [सं० पादात्‌ पादातिकः] पेदल सिपाहियों का बोधक था-- सकल खग मृग 
पक पायक! (३८४५) । पेंदल चलने वाले राही को भी पियादा (२७२) कहा गया है। वन- 
गामिनी सीता के संबंध में इसका निर्देश हुम्ना है--वह धर द्वार छांड़ि कै संदरि चली पियादे 
पाएं! (४८८) | धनुर्धारी सैनिकों को बानक अथवा बानेत (१४१, ३८४५) कहा जाता था- 
द्रमलता-वन-कुसुम बानकः (३८४५) । रथ, हाथी तथा घोड़ो के सेना में होने का श्रनेक बार 
स्पष्ट चित्रण है--'बाजि मनोरथ, गर्व मत्त गज, असत-कुमत रथ-सू- । पायक मन, बानेत 
ग्रधीरज, सदा दृष्ट-मति दूत' । (१४१) । 

घोड़े पर सवार संनिकों को असवार (३९६२) फा० सवार |? कहा जाता था। 
यहाँ होली-प्रसंग में गधे पर सवार होने का ज़िक्र है, किन्तु 'सवार होने” के साधारण अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है --'राते कवच बरात सर्जि, हरि होरी है। खरनि भये ग्रसवार, श्रहो हरि होरी है ।! 
(३५३२) । से निकों के मूचक्र भी कई शब्द मिल जाते हैं-णैसे, सुभट, भट, महाभट (१४४, 
३६७६,४७६६ ,४२३६) [सं०), जोधा (३६२१) [सं० योधः] तथा सूरमा (१६३१) [सं० 
शूर >'मारु मार करत भट दादुर, पहिरे बित्रिध सनाह, उतरि उतरि वे परत ग्रानि के जोधा 
परम उछाहु/ तथा 'रहयौ ग्रहेकार सुखेत सूरमा, सकति रही उर सालि! (३६३१)। इनमें 'पुभट' 
शब्द सबसे ग्रधिंक प्रयुक्त हुआ है--ठृष्ना देस-इह सुभट मनोरथ! (१४४), “रथ ते उतरि चक्र 
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१--इईंडिया एज़ नोन टु पारिनि, पृ० ४१६,४२०, पारिणनि के समय में भी सेना के 
चार अंग होते थे। इनको सेनांग' कहते थे। 'रथिकाइबरोहम्‌' (रथ तथा सवार) 
'रथिकापादातम! (रथ तथा पेदल)। 'पदाति! (पेदल सिपाही) तथा सादि 
(सवार सिपाही) प्रचलित शब्द थे। पारिनि ने उष्धु-सादि' तथा “उष्ट्र-बासि' का 
भी उल्लेख किया है। सवारों का सेनापति “अ््व-पति' के नाम से जाना जाता था । 
वही पूरी सेना का 'सेनापति! भी होता था | सिपाही को सेनिक” श्रथवा 'सेन्य! 
कहते थे । प्रहरण' (शन्नों) के श्रनुसार इनके नाम थे, जसे--- आासिक” (तलवार 
बाला) 'प्रासक” (भाले वाला) धानुष्क” (धनुषवाला) श्रादि | हष॑० सां० श्र०, 
पृ० ४३ ,--हैर्ष के समय में भी स्कन्धावर में ऊंठ थे, किन्तु इनसे प्राय: डाक का 
काम लिया जाता था । 

२--४ डिया एज नोन टु पाणिनि, ए० १५१, श्रष्ठाध्यायी में रथ का विस्तृत वर्रान 
है। युद्ध के समय रथ के दोनों ओर दौड़ने वाले पेदल सिपाही (परिस्कंद) 
कहलाते थे । 


३--हषं० सां० श्र०, पृ० २०, हर्षचरित में भी श्रागे चलती हुई पदाति सेना तथा 
पीछे भ्रदवारोही या श्रश्ववुंद का वर्णन है । दधीच के वर्शन में ह्षफालीन संम्रान्त 
सेनागायक का चित्र मिलता है। 


४--प० सं० टी, ५१२।६, “दुइ पेरी पहुँचे श्रसवारा' 


१६६ युद्ध तथा शस्त्रास्त्र 


कर लीन्हौ, सुभट सामुहै श्राए' (२७४) भथवा रखबारों को बहुत महाभट, दीन्‍्हें रकम पठाई”। 
रथ चलाने वाले को सारथी (५८८,२७८) | सं०' कहने थे । महाभारत युद्ध में कृष्ण श्रद्धुंन के 
रथ के सारथी थे-'मैं भीषम, तुम कृष्न सारथी, किये पीतपट लाल” (२७८) श्रथवा अरजुन के 
हरि हुते सारथी” (२६४) । सारयी को रथ-हंकवेया (४०६) भी कहा गया है । 

२२१--युद्ध में सनिकों के लिए सनाह '* [सं० सन्नाह] श्रथवा कबच' [सं० कवच | 
पहनना श्रावदयक था । यह लोहे का कोट सा होता था जो शत्रओ्रों के प्रहार से रक्षा करता था। 
इसी प्रकार लोहे की कड़ियों से बना 'जिरह” भी होता था तथा उसमें लोहे के तवे से लगे होने 
पर 'बख्तर' कहलाता था। हथियारों के श्राघात से बचने के लिए ढाल” का प्रयोग भी होता 
था । यह लोहे का बड़ा तवा सा होता था। युद्ध के चित्रों में इसका उल्लेख होना स्व्राभाविक 
ही है--'बहुत सनाह समर सर बेघधे, ज्यों कंटक नल-नाल' (२७८) पथवा 'आयुध धर समस्त 
कवच सजि, गरजि चढ़्यो रनभूमिहि भ्रायौ” (५८४) । सेनिकों के वस्नों तथा कबचों के रंगों का 
भी निदंश हुप्रा है--'हरे कवच उघरे .दिखि त है, बरहनि घाली धाह । कारे पट धारे चातक 
पिक कहत भाजि जनि जाहु। ? (३६३१) । युद्ध क्षेत्र में मृत्यु होने को खेत होना ग्रथवा सखेत 
(३६३१) कहते थे। इसी प्रकार का सिर का बचाव . सिरत्राण (६०२) [सं० शिरख्नाण] 
से होता था । युद्धक्षेत्र के प्र्थ में अधिकतर रनभूमि (२७०, २७१, ४८३६ ) 
[सं० रण्भूमि:] तथा रनखेत (४८०१) [सं० रणक्षेत्र] शब्द प्रयुक्त हुए हैं--'सुरदास रनभूमि 
बिजय बिनु, जियत न पीठि दिखाऊ' ग्रथवा 'सुरसरी सुबन रनभूमि श्राए! (२७१) तथा “जरा- 
संघ जीव ले भज्यों रनखेत है? (४५०१)॥। प्राचीन काल के युद्ध किसी बड़े मंदान या क्षेत्र में 
होते थे । युद्ध से नगरों के जीवन पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता था । इस संबंध में भारती प आर्यो 
के भ्रपने सिद्धान्त निश्चित थे । युद्ध में भी प्रायः धोखे के लिए स्थान नहीं था | रण से भागना 
प्रथवा पीठ दिखाना? कायरता समझी जाती थी । बाद में इसी झाधार पर राजपूतों में स्त्रियों 
के जोहर करने तथा उनके केसरिया बाना पहन कर रणभृमि में प्राण दे देने की प्रथा चल गई 
थी । कृष्ण का एक नाम 'रणछोर' भी है, क्‍योंकि जरासंध के साथ युद्ध में एक बार वे समर- 
भूमि से भाग आए थे | युद्धभूमि में संग्राम श्रारंभ होने के पहले वीर रस के गाने एवं दुदुभी 
बजाने की प्रथा थी । वीररसपूर्णा संगीत सनिकों को युद्ध क्षेत्र मे उत्साहित करता था-- सुर 
साजो सबे, देहु डोंडी भ्रबे, एक तें एक रन करि बताऊं ।'* (५७३) । 


१--तुलसी, कविता० ६,३१ 'साजि फे सनाह गजमाह सउछाहुदल', 
प० सं० टी०, ४६६।४ 'जिबह खोलि राग सों मढ़े, ५१३।४ 'सार संवारि 
लिखे सब सोना! 

२--४ डिया एज नोन टु पारितनि, ए० ४२०, कावचिफ? सेनिकों का उल्लेख है। 
'कवचप्वार! शब्द से सेना में प्रवेश पाने की ग्रायु का भाव ध्यक्त किया जाता था । 
उस समय सेनिक की बर्दो में कबच का भी स्थान हो गया था। चौथो श० 
(ई०पू०) में त्रीक लोगों का ध्यान यहाँ की 'परिस्कंद! या “चक्ररक्ष! (रथ के 
दोनों श्रोर पेदल ढाल लिए सिपाहो) की प्रथा पर गया था। युद्ध में रथों के 
साथ छः सिपाहो होते थे--दो ढाल लिए हुए, दो धनुर्धारी श्रौर दो रथवान जो 
लड़ने में भी भाग लेते थे । 

३--मानस, भ्रयोध्या ०, १९२।१ 'कहेउ बजाउ जुकाऊ ढोलू”, प० सै० दी०, ४६५।२ 
'डुंड धाइप्रा इस संकामा', ५०५।४ “बोस सहस घुम्मर्रह निसाना! । 
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हर राज्य को पृताका (६०२) [सं०] श्रथवा धुजा, ध्वजा, ध्वज (५४८,५६३) 
[सं० ध्वज: | आज के समान ही निश्चित थी | वह रथों श्रादि पर फहराती थी--टूठत धघुजा, 
पताक-छत्र-रथ, चाप-चक्र-सिरत्रान' (६०२) अथवा “अपने बान सौं कारटि ध्वज रुक्‍्म कौ' 
४८०१), तथा “ऊंची धुजा-देखि रथ ऊपर, लछिमन घनुप चढ़ायो' (५६२) | राम की ध्वजा 
विमल बनाई गई है-- दीसति त्रिमल ध्वजा” (४४८) । अ्रज़ुन के रथ पर कपिध्वज (२७० ) 
होने का उल्लेख है--स्यंदन खंडि महारथि खंडों, कपिध्वज स्ित गिराऊं! (२७०)। ध्वजा 
का गिराना विजय का द्योतक था । 
शस्त्रास्त्र 

२२२--प्राय: सूरकालीन सभी प्रमुख शम्जों के नाम सूरसागर में मिल जाते हैं । अनेक 
स्फुट प्रसंगों से इनको एकत्रित किया जा क्षकता है।* आयुर्ध (१६३१) [सं० श्रायुध ] तथा 
हथियार (३५३२) और शस्त्र (४८०१, २७०) [सं०] हथियार के. सौधाररणा श्रथ में प्रयुक्त 
हुए है--चपला चमचमाति ग्रायुध” (३६३१) अ्रथवा आजु जो 7ररिहि नसम्रगहाऊं' (२७०) । 
वृन्दावन गोकुल पर इन्द्र $ सना सहित श्राक्रमण के रूपक तथा भश्रमरगीत के वर्षा-वर्णन में 
शस्त्रो के नाम मिलते है। आयुध तीन प्रकार के माते जाते थे--१--प्रहरण (तलवार, कथार 
आदि) २--हस्तमुक्त (चक्र, भाला ग्रादि) ३-मंत्रमुक्त (बन्दुक, तोप झ्रादि) । 


धनुष प्राचीनतम शजस्त्रों में प्रमुख स्थान रखता है । इसके कई पर्यायवाची शब्द प्रयुक्त 
हुए है-पिनाक (३८४) [सं०], चाप (४७०, ३६३७) [सं०), कोदंड (३०७) [सं० कोदंड:, 
कोदंडम्‌), धनु, धनुष (३०७, ४६७) |सं० घनु: | तथा कमान (६४, ४८७६)--' कुबुधि-क्रमान 
चढ़ाइ कोप करि? (६४), 'कोपि समर कर चाप लयो री” (३६३७), प्रथवा “मनु मदन धनु-सर 
संधाने, देखि घन-कोदंड' (३०७) तथा--'पिनाकहु के दंड लाँ तन लह॒त बल सतराइ!' 
(३८४८) । शिव का धनुष 'पिनाक! है, अतः उनका एक नाम 'पिनाकपाणि! भी हैर-- यह अति 
दुसह पिनाक पिता-प्रन, राघव बयस क्रिसोर । इन प्‌ दो रव धनुष चढ़े क्यों, सखि यह संवय मोर'--- 
(टूटन घनु नृव लुके जहां तहं, ज्यों तारागन भोर' (४६७) । राम-कथा (नवम स्कन्ध) के अ्न्तगत 
धनुष-भंग के सिलसिले में प्राय: इन सभी दाब्दों का उल्लेख हुआझा है--'कर-धनु काक-पच्छ 
सिर सोभित |” भ्रथवा करुतामय जब चाप लियो कर' (४७०)। इसी स्कन्‍्ध में बाल-क्रीड़ा में 
दर-क्रीड़ा का भी वर्णन है--'करतल सोभित बान धनुहिया” अथवा ' धनुहीं बान लए कर 
डोलत ।” (४६७) | बच्चों के छोटे धनुष को ही धनुहीं कहते ये । धनुषधर श्रथवा घनुधेर 





१--प० सं० टी०, ५०५।५, बेरख ढाल गगन गा छाई' 
५५१।३, पाछें धजा प्रचल सो काढ़ो” 

२-४ डिया एज नोन दु पारिनि, ए० ४२१, 'प्रहरण' शब्द हथियारों के साधारण 
भरे को व्यक्त करता था | उसमें 'धनुष', “शक्ति, 'परशवध' (कुल्हाड़ी) 'कासू” या 
“कासूतरी', हिति!, 'श्रसि', कुक्षि' या, 'कौक्षेपषक' को गणना को जा सकतो है। 
कमान को कामुक! भी कहते थे । बड़ा धनुष “महेश्वास' कहलाता था। तीर में 
“त्र' लगा होता था। “आयुध जोबिन” लड़ाका जातियों को कहते थे | ग्रीक सेना 
के विरुद्ध लड़ने में इस जाति ने बहुत वीरता दिखाई थो । 


३--कुमारसंभव, तृतीय सर्ग, इलोक १०-- 
(ुयाँ हरस्थाईपि पिनाकपाणे धेयच्युतिं के सम घन्विनौःस्ये ।” 


१६८ पुद्ध तथा शस्त्रास्त्र 


(४६२७) शब्दों का परिचय भी मिलता है। कमान की डोरी “्रत्यंचा' अथवा “पची 
कहलाती है । 

घनूष का अभिन्‍न अंग सर (४६४, २७६) [सं० शर:| श्रथवा बान (४६३, २७१) 
[सं० वाण) है। महाभारत युद्ध तथा रामकथा में ये शब्द बार-बार प्रयुक्त हुए है--बान 
बरषा लगे करन अति क्रद्ध द्वू? (२७१) या बहुत सनाह समर सर बेधे, ज्यों कंटक नल- 
नाल ।! (२७८), तथा “श्री रघुनाथ घनुष कर लीन्हों, लागत बान देवगति पाई! (५०३) । 

कंत * (४१६) [सं० कुंतः | तथा सायकनि (५८५) शब्द बांण के ग्तिरिक्त भाला 
या तलवार के बोधक भी हैं-- ठौर-टोर अभ्यास महाबल करत कुंत-प्रसि-त्रान !? (५१६) अथवा 
'पंथ भ्रकास सायकनि छाया (५०) । तीर के सामने का लोहे का भाग 'कल' होता है तथा 
फल की नोक 'अनी” । बिना फल वाला तोर तुक्का? [फा० तुक || कहलाता है। 


धनुष कंधे पर रक्खा जाता था--इतनी कहत कंध तें कर गति लीन्हौ धनुष सेभारि ।! 
कमर अथवा पीठ पर बंधे हुए तरकस (६४) [फा० तर्कश), तुनीर (४७०) [सं० तूणीर] 
भाथा (५०६) [सं० भरत्रा-पा० भत्या] श्रथवा निंंग (३३२) [सं०] में बाण रक्‍्खे जाते थे-- 
'कुबुधि कमान चढ़ाइ, कोप करि, बुधि तरकस रितयो” (६४), ग्रथवा अलख अनंत अ्रपरिमित 
मामा, कटि-तट वसे तुनीर। (४७०), तथा हाथ घनुष लीस्‍्हे कटि भाथा' (५०६)। हरि- 
विमुखों में परिवर्तन लाना ऐसा हु है जैसे---पराहटन पतित वान नहिं बेब्त, रीतौ करत निषंग !? 
(३३२) । 

२२३--प्रहरण अख्रों में प्रमुख स्थान खड़॒ग (१४४) [सं०। या असि (५१६) [सं० ] 
का था। यह लोहे का बना शम्ज है और काटने का काम करता है। तलवार म्यान [ फ़ा० 
मियान ) में रखते है तथा इसमें एक धार होती है । यह राजपूतों का प्रिय दास्त्र था *। सामने 
की पूरी किनार ध।र' तथा नोक अनी' कहलाती है | खड़ग ग्रथवा खांड। की लम्बाई डेढ़ हाथ 
होती है । यह भारी, बिना घार का तथा ब्रिना नोक का होता है । जिस तलवार में दोनों श्रोर 
धार होती है वही 'दुधारा! कहलातो हैं । करवार, करबाल, करबार (४८३६,३६२२, 
२७४७) [सं० करवाल] का उल्लेख अनेक पदों में है। यह पावस दल में दामिनिया दाँतों 
की चमक का उपमान है--दामिनि कर करवाल' (३६२२) या हंसनि दुज चमक करवरनि 
लों ।! (२७४७) । श्राज इनका भश्रधिक प्रचलित नाम तलवार [सं० तरवारि] है । 

तलवार की श्रेणी + प्रन्य शत्रों में बरछी (४२८५१,४८५३६), छुरो (३१८५), सेल्ह 
(३६४६), सक्ति (४१६२) [सं० शक्ति), भालि (३६३१ [सं० भल्‍लक_], सांग (४५०१), 
नेजा (२७४७) [फा० नेजः] तथा सूत्त (४६६२) [सं० शूल] झ्रादि के नाम लिए जा सकते 
हैं। बरछी भाले से बड़ो होती है तथा इसकी नोक तीन पहलू होती है । इसे फेंक कर मारते हैं । 





१-४ डिया एज नोन हु पाशिनि, पृ० ४२०, पतंजलि के प्रनुसार कुंत' का श्रर्थ 
भाला अथवा भाला चलाने वाला है। 

२--हर्ष ० सां० श्र०, ए० १२०, गुप्तमुग के बोर वेश में कमर पर दाहिनी श्रोर छुरी, 
कटारी (छुरिका, पृत्रिका) तथा बांई श्रोर मियान (परतला) में भ्रसि रहती थी । 
पृ० १८६, कृपाणी का केचुली के 'परीवार” (खज्ड कोष) में रखने का उल्लेख है । 
यह शब्द गुप्त काल सें मियान के लिए चल चुका था। “परतलीका” शब्द भो 
प्रयुक्त होता था । पीठ पर धौंकनी के श्राकार का तरकस भो बरित है, जो रीछ 
को खाल से बनाया जाता था । 


राज-दरबार, शासन-व्यवस्था तथा युद्ध १६६ 


भाले को नोक चौपहलू होती है। यह लाठी में लगा होता है और फेंक कर मारते हैं। नेज़ा पूरे 
लोहे का बना छोटा भाला होता है। साँग नेज्े से बड़ा होता है । सेल्ह बरछी को ही कहते हैं 
तथा शक्ति भाले का प्राचीन नाम है जिसका पाणिनि ने भी उल्लेख किया है | त्रिसूल [सं० 
त्रिशुल] शिव का आ्रायुध माना गया हे । रुक्मिणी-हरण शीर्षक पदों में भयंकर युद्ध का वर्णन 
कवि ने किया है--सांग की भलक चहुँ दिसि चपला चमक, गज गरज सुनत दिग्गज डराये,! 
या 'बान बरसा लगे करन सारे! अथवा बान सो बान तिनके निवारे', तथा 'खड़ग ले ताहि 
भगवान मारन चले! (४५०१) । इसी प्रकार साल्व-वध का चित्रण है--'ध्ारथी ग्रोर बरछी 
चलाई”, तथा सीस ताको बहुरि काट करवार सो? (४५३६) । इसो प्रकार के अन्य शस्त्रों में 
तेगा, गुप्ती, खंजर, करौली, किच, कृपाण तथा पोनी होते थे ।* 


इन्हीं युद्धो में गदाग (४५३६,४८४०) [सं० | तथा मुसल (४५०१) [सं०] का उल्लेख 
भी है-- खेंचि गंदा ता सीस मारी' (४५३१) श्रथवा 'बहुरि लें गदा परहार कियौ स्याम पर' 
अ्रथवा हार गदा लगत गये प्रान ताके निकसि! (४८४०) भ्रथवा “राम दल मुसल संभारि 
घार॒यों बहुरि' (४५०१)। “मुसल' लोहे का भारी डंडा सा हाता है। गदा के नीचे का भाग 
गोल गंबद की तरह होता था। ये लोह के बनते थे तथा इनसे प्राय: सिर पर प्रहार किया 
जाता था। मुसल को मुग्दर (५४५) [सं० मुद्गर: | भी क८ते थे । भीम का प्रिय श्रायुध गदा 
था-बोस झौ सत॑ दिन गदा युद्ध किया! (२०२,२४८५) । काम रिपु के दल वर्गान में (४८८५, 
४८३३) दारू [फ़ा० बारूद |, प्नीता [फ़ा० पलीतः| तथा गोला [सं० गोल:, गोला] आदि 
शब्दों के उल्लेख से मुसलमान काल के तोप* [तु०| नामक नये अर्त्र पर भी प्रकाश पड़ता है। 
हिन्दूकाल मे युद्ध के अस्त्रा मे इनका स्थान नहीं था । सिकंदर की सेना में कुछ तोपें थीं। 'जलद 
कमान बारि दाहू भरि तड़ित पलीता देत । गरजन अरु तड़पन मनु गोला, पहरक में गढ़ लेत ।' 
(४८८५) द्वारा वर्षा का चित्रण हुआा है । 
स्पष्ट ही हे कि महाभारतपयुद्ध, लंकायुद्ध आदि प्रारंभिक स्कन्धों में उल्लिखित युद्ध-- 
प्रसंगों में प्रयुक्त शस्त्रों के नाम फिर दशमस्उ-न्ध उत्तराद्ध में वणित रक्मिणी-हरण, भोमासुर-वष्र, 
वाणासुर-वध, पोड़क, सुद क्षण, जरासंध, शिश्युपाल, साल्व, दंतवक्र श्रादि शत्रुओं के वधों के 
सिलसिले में मिलते है । वर्षा-बवणन के कुछ पदों में इंद्र तथा कामरिपु की सेना का वर्णान भी 
१--क्र० जी०, प्र० १३, श्रध्याय १४, बाहु एक विशेष प्रकार को तलवार थी जिसे 
आज को “'भुजाली? कह सकते हैं | बराहुमिहिर ने उत्तम तलवार की लंबाई पचास 
अ्रंगुल कही हे। “ऊन” उससे ग्राधी लबाई की होती थी | वस्तुत: छुरी, कठदारो, 
करोली, भुजाली सब तीस श्रंगुल के नाप से कम होते थे। तलवार का एक नाम 
“निस्त्रिश भी था। श्रजंता के चित्रों में बाहु का श्रंकन है । 
२ -तुलसी, दोहा०, ५१५ “काल तोपची तुपक महि, दारू श्रनय कराल | 
पाप पलीता कठिन गुरु, गोला पुहुमीपाल ।। 
दोहा०, ५१९, “गोलो बान सुमंत्र सर, समुक्ति उलटि भन देखि ।! 
प० सं० व्या०, ५०६।१, चली कमाने जिन सुख गोला! 
“तिन्ह पर बिखम कमाने धरी । गाजहिं अष्ट्धातु को भरो' 
सो सौ मन विश्रहिं वे दारू। हेरहि जहां, सो टूट पहारू। 
५०७।८, तिलक पलीत, तुपक मन! 





२०० युद्ध तथा हास्त्रास्त्र 


2। इनमें युद्ध का सजीव चित्रण हुआ है तथा उस समय को युद्ध शंली पर भी प्रकाश 
पड़ता है । 
पौराणिक अस्त्र 

२२४--आुछ प्रसिद्ध भ्रस्त्रों के नाम भी इस शब्दावली मे रक्‍खे जा सकते है । जिस प्रकार 
राम का प्रिय अम्त्र धनुष-वाण था, उसी प्रकार पिष्णु के श्रायुध सुदशन-चक्र के नाम से ही कृष्ण 
का ध्यान आरा जाता है। ब्रज-लीलाञों में तो कृष्ण का बिल्कुल ही भिन्‍न व्यक्तित्व है, किन्तु 
मथुरा जाते ही ज॑ंसे उनके जीवन का दूसरा ग्रव्याय प्रारंभ होता है । इसमें कृष्ण एक कुशल 
नृतरति, राजनीतिज्ञ, कुटनीतिज्ञ तथा योद्धा के रूप में सामने श्राते हैं। महाभारत में तथा दूसरे 
नृपतिया से युद्धों में उनका प्रिय आयुध चक्र सदरसन (४८२७, २७३, २७४) अथवा चक्र' 
सुरसागर में भो बताया गया है-गोबिद कोषि चक्र कर लीन्हो” (२७३) अथवा सूरदास सुनि 
भक्त-वरोधी, चक्र सुदरसन जारो ।? (२७२) तथा कर धरि चक्र चरन की धावनि, नहिं बिसरति 
वह बानि! (२७६) | साधारण आयुवों में भी चक्र का स्थान है । इस लोहे के पहिए को खोखली 
नली पर चुना कर मारते थे । 

घनुप गांडाव (४६२७) [सं० गाण्डीव | श्र्जन के धनुष का नाम था- भ्रद्"ुन है मेर। 
निज नाम । धनुप गांड व सम अभिराम! (४६२७) कथा यह है कि यह धनुप सोम ने वरुण वा 
ओर वरुण ने भ्रग्नि को दिया था, फिर खांडव-वनदाह के समय शअरिन से श्रज्जुन को मिल गया था। 

नाग फाॉँस (५८४) [सं० नागपाश:|--यह सागर के अधिपति वरुण का विशेष ऐखन्द्र- 
जालिक फंदा था, जिससे वे शत्र्‌ पर विजय पाते थे। इस फंदे को बरुन फांस (२७५०) 
[सं० वरुण + पाश भो कहा गया है--बरुन फांस तें मोहि मुकराई! (३७२०) । नवम स्कन्ध 
के राम-मेघनाद युद्ध में नागफांस का उल्लेख है-- हंसि-हंसि नागफांस सर प्राध्त', 'नागफांस 
ते सेन छुड़ायौ” (५८५) । 

ब्रद्म-अखस्म (२०६) [सं० बह्यास्त्र | -- यह अमोध श्रम्त्र सब अम्त्रों में भेष्ठ समझा जाता 
थ(। इसको अभिमत्रित करके चलाते थे। प्रथम स्कन्ध के अर्ज न-अब्वत्थामा युद्ध में 7सकी चर्चा 
है-हरि-अज्भुन रथ पर चढ़े धाये | अरस्वत्थामा ५ चलि आए। अस्वत्थामा भ्रस्त्र चलायौ। 
प्रजुन हूँ ब्रह्मास्त्र पठायो ।?” (२५६) | ब्रह्म-फांस (५४८), ब्रह्मबान (५४१) तथा दिव्यबाना 
(५४०) का भी उल्लेख नवम स्कन्ध के राम-रावण युद्ध में है । 

बजञ्र (४१२३) [सं० वज्ञ| इंद्र का श्रायुध माना गया है । 

मदन-धनुष (२३६५,३६४४) कामदेव का यह ध॑नुष-विशेष पुष्पनिरभित माना गया 
है । कालिदास ने कामदेव” को 'पुष्पधन्वा' तथा 'कुसुमायुध:” कहा है।* इसकी ज्या भ्रमरों से 
बनी कल्पित है ।* 


अनननाक बनना "जान... » न्‍>न 


१--गीता, श्रध्या० ११, इलोक १७, 'किरीटिन गदिन चक्रिएं च तेजोराशि सर्वतो 
दीप्ति मन्तम्‌! विष्णु के रूप-बर्णान में उनके हाथों में शंख, चक्र, गटा तथा 
पद्म का सदंव वर्णन किया जाता है । 
२--कालिदास, कुमार सम्भव, तृतीय सर्ग, इलोक १० 
'तब प्रसादातकुसुमायुधो5पि सहायमेक मधुमेव लब्ध्वा।' 
इलोक ६६, सम्मोहन नाम च पुष्पधन्वा धनुष्यमोर्घ समधत्त बारां ।? 
प्राय:इचाप न वहुति भयान्मन्सथः षट्पदज्यम ।! 
३--मेघ दूर , >त्तरमेघ, इल्ते० १० 


राज दरबार, शासन व्यवस्था तथा युद्ध १७६ 


२२५--तुलसी की शब्दावली में भी कोदंड', बाण!, “निषंग”, 'सारंग?, 'कृपान!, 
'तरवारि', 'शक्तिः, परसु' 'चम?, (ढाल), गोला, तुपक', दारू”, 'पलीता', गोली” प्रादि 
शब्दों के नाम मिलते हैं । इनके अतिरिक्त सुभट', 'करक', सनाह', 'जुकाऊ ढोल” भ्रादि शब्द 
भी उल्लेखनीय हैं। ये शब्द मानस के लंकाकाए्ड में विशेष रूप से मिलते हैं (२३,३४, 
६७, ८५६; ८८) । 

जायसी ने भो पद्माव्रत के आाद. चढ़ाई खण्ड” में युद्ध का सजीत्र वन किया है 
(४६५॥५, ४६९, ४०४, ५०६, ५२४)। कटक का प्रयाण या कूच, घोड़े हाथी पंदल तथा 
परिगहू (परिच्छद-राजसी सामग्री छत्र, चंवर ग्रादि) के उल्लेख भी हैं। अनेक शरस्त्रों 'तीर' 
“कमान', 'ढालः, धनु, गोलन, कमाने! (तोप) दारू आदि के श्रतिरिक्त जेबा', खोल, 
(कवच तथा शिरस्त्राण) और 'बेरख' [तु०, भंडा] प्रादि नाम भी उल्लिखित है। रत्नसेन के 
सेनिकों का वर्णन अलाउद्दीन के सनिकों से भिन्न है। यहाँ संस्कृत के तदूभव शब्द अधिक 
प्रयुक्त हुए हैं जेले--सनाहा', वहुँची'(--दस्ताना अवुलफ़्जल ने दस्तवाना' शब्द प्रयुक्त 
किया है), ठोपा' आादि। सूरसागर की शब्दावली से तुलप्ती श्र जायसी की शब्दावली में 
कुछ ही नये शब्द हैं । 

आाईने-अकबरी से भी तत्कालीन प्रमुख शस्त्रों तथा उनके मूल्यों पर प्रकाश पड़ता 
है । मुगलकालीन शास्त्रास्त्रों में मुर वर्णित नामों के अतिरिक्त तेगा, करौली, किच॑, छूरी, 
किरपान, कटार, पीनी, ग्रुप्ती, खेजर, दुधारा, बघनखा, पंजा तथा तृपक [तु० तुफग ८८ 
बन्दक ] थे । 

इन कई सो वर्षो में यदि जीवन के किसी अंग में स्पष्ट परिवर्तन हुआ है तो वह है 
युद्ध के आयुध तथा युद्ध की विधि। आज वेज्ञानिक आधार पर बने अस्त्रों क सामने मनुष्य- 
संख्या की शक्ति तथा दूरी कोई अ्रथ नहीं रखती हैं । वरतंमान श्राविष्कार एटम तथा हाइड्रोजन 
बम, अंतर्राष्ट्रीय बेलिस्टिक मिसिल आरादि ने तो साधारण तोए, बरय, टक, हवाई-जहाज, 
बन्दूक, पेरासूट, पनड॒ब्बी आदि युद्ध सामग्री तथा लड़ने की विधि तक को बहुत पीछे छोड़ 
दिया है। ग्राज के युद्ध में कुछ नगरों तो क्या पूरे संसार पर ही प्रभाव पडता है। एक 
युद्ध श्रपने बाद वर्षों तक के लिए निर्धनता, अकाल, तथा अनेक भयंकर रोग छोड़ 
कर जाता है । 


(--श्राईने श्र०, एृ० ११० 
श्र 


१-वएं-व्यवस्था तथा जातियाँ 

२२६. भारतीय समाज की एक प्रमुख विशेषता उसकी वर्णों व्यवस्था भी रही है। प्रमु त़ 
चार व्यवसायों में लगे व्यक्तियों को तदनुसार चार भागों में बाँठ दिया गया था--ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेब्य, तथा शूद्र ।* प्रारंभ में कम॑ के अनुसार वर्ण निश्चित होता था किन्तु धीरे-धीरे 
समय के साथ इस संबंध में रूढ़ता श्राती गई तथा जन्म से ही वर्ण की व्यवस्था होने लगी । 
अपस में छञ्मा-छूत, भेद-भाव आदि विचार समाज को शाप रूप प्राप्त हुए ।* सूरसागर में भी 
प्रमुख वर्गों का उल्लेख है तथा ऊंच-नीच की भावना की ओर भी थोड़े से स्थलों में संकेत है। 
श्र पने समाज के इस प्रमुख अंग की ओर कवि का ध्यान जाना स्वाभाविक ही है । 

विनय पदों में तथा ग्रन्य कुछ स्फुट प्रसंगों में ब्राह्मण के कई पर्यायवाची शब्दों का 
उल्लेख हुआ है--बिप्र (८६६, ६४८, ४६४, ३५८६) [सं० विप्र:॥,, द्विज (६५२,८५६८) 
[सं द्विज:| तथा बाम्हूनरं (५६७, ३७७०) [सं० ब्राह्मण | । इसके अतिरिक्त पंडित” (३५३२) 
[सं० पंडित:] तथा पांडे (५६६) भी ब्राह्मण के ही सूचक शब्द हैं। पंडित का साधारण 
अं विद्वान था* किन्तु ब्राह्मण का कार्य विद्या से संबंधित होने के कारण दोनो शब्द एक दूसरे 
के पर्याय रूप में प्रयुक्त होने लगे । श्राज भी पंडित शब्द इन दोनों अ्रथों का द्योतक है। यज्ञो- 
पवीत द्वारा ब्राह्मण का दूसरा जन्म माना गया है और बह क्नाह्मणत्व को प्राप्त होता है. श्रत: 
उसका द्विज' नाम पड़ा । 

यशोदा के मायके महराने से एक पाडे के आने का प्रसंग है (८५६६, ८५७०)-- महराने 
ते पांडे आयो (८६६) । इस प्रसंग मे ब्राह्मणो के विशेष सत्कार तथा उनका अलग भोजन बनाना 


१--बनियर, प्रृ० ३४१, ३४२, भारतोय समाज के इस विभाजन का बानियर ने उल्लेख 

किया है । उन्होंने पंडितों के मुग-विभाजन (सत, कल, त्रेता तथा द्वापर) का भी 
| समाज की विशेषताश्रों में उल्लेख किया है । 

२--ग्लोरीज़ श्रॉफ़ इंडिया, एृ० ५९, ६०, ऋग्वेद में ब्राह्मर” शब्द ऋषि श्रथवा 
प्रधान पुरोहित के अथ में ही प्रमुख रूप से (अ्रड़तालिस बार) प्रयुक्त हुआ है । बर्णा 
सूचक केवल ग्राठ बार ही आय। है श्र मंत्र रचयिता के श्रर्थ में सबस ग्रधिक 
बार प्रयुक्त हुआ हे । ऋग्वेद के श्रन्तिम भाग के पुरुष सन्त्र में ही केवल चारों वरणों 
का उल्लेख हुश्ना है । पुरुष (सृष्टि का रचयिता) के मुख से ब्राह्मण, बाहु से 
राजन्य, जांघ से वेह्य, तथा परों से श॒द्रों के उत्पन्न होने का वर्जन है। पुराण- 
काल तक भेद-भावना का पूर्णों बिकास हो गया था । धीरे-धीरे श्रनेक उपजातियों 
का भी जन्म होता गया तथा महाकाव्य काल (ई० पू० ७०० से ईसा पइचात्‌ 
५०० द्ाती तक) तथा गृह्मा सूत्र तथा स्मति (१०० ई०) के समय तक इस 
संबंध में निश्चित नियम भी बन गए थे । 


३- इंडिया एज़ नोन टु पारिनि प्र० ७६ “ब्राह्मण बेदिक शब्द है जिसका प्रयोग 
पारिणनि ने भी किया है । 


४--प० सं० टी०, ३६।३, 'कतहूँ पंडित पढ़हि पुरानू । धरम पंथ कर करहि बखान्‌ ।? 
५-१० सं० टी०, ५४५, 'महापंडित हीरामनि नाऊं ।' 


२०६ बर्ण-व्यवस्था तथा जातियाँ 


श्रोर बच्चे द्वारा छू जाने पर भोजन का बेकार हो जाना आदि प्रचलित रूढ़ियों पर भी प्रकाश 
पड़ता है । खाना तैयार होने पर उसका भोग (५६७) लगाकर भोजन प्रारंभ करने की प्रथा की 
झ्रोर भी संकेत है । कृष्ण-सुदामा कथा के अन्तगंत विप्र सुदामा का सत्कार वर्णित है-- कर 
जोरे हरि बिप्र जानिके' (४८४८) । जन्म, विवाह आ्रादि शुभ अवसरों पर विप्र श्रथवा द्विजों को 
धन-धान्य, रत्न-वस्त्र तथा गोदान आदि करने की प्रथा भी प्रचलित थी--'ते दीनी द्विजनि अनेक, 
हरषि अ्रसीस पढ़ीं! (६४२) अ्रथवा 'आानंदित विप्र, सूत, मागंध, जाचक-गन, उमंगि श्रसीस देत 
सब हित हरि के ।” (६४८) तथा 'द् लख धेनु द्विजनि को दीनी” (६५०)। ऐसे अवसरों पर 
ब्राह्मणों का श्राशीर्वाद भी ग्रभीष्ट समझा जाता था-- घसि चंदन चार मंगाइ, विप्रनि तिलक 
करे । द्विज-गुरुजन को पहिराह, सब के पाइ परे ।' (६४२)। 

विनय पदों में आ्राराध्य के समत्व भाव पर ही बार-बार बल दिया गया है---प्रभु 
कौ देखो एक सुभाइ” (5) अथवा 'राम भक्त बत्सल निज बावों। जाति, कुल* नाम गनत 
नहिं, रंक होई क रानो । (११)। जाति [सं), गोत [सं० गोत्र], श्रथवा कुल [सं०] 
का भेद प्रशंसनीय नही है तथा मनुष्य मात्र ही स्तेह का पात्र होना चाहिये--इन सभी पदों 
में अनेक बार यही समभाने का यत्न किया गया है। निम्न कुल तथा जाति के कुछ 
ऐसे विशेष उदाहरण दिये हैं जिनको प्रभु को विशेष कृपा का सौभाग्य प्राप्त हुआ है 'काह के 
कुल तन न बिचारत । अविगत की गति कहि न परति है, ब्याध अ्रजामिल तारत । कौन जाति 
श्ररु पति त्रिदुर की, ताही के पग धारत। भोजन करत मांगि घर उनके, राज-मान-मद 
टारत ।” (१२) । एक गोत्र में विवाह मना था। ऐप्ते जनम करम के ओछे, झ्रोछनि हूँ 
ब्यौहारत” । निम्न कुल में खान-पान, विवाह आदि व्यवहार निपिद्ध थे, इस तथ्य पर इस पद्मांश 
से प्रकाश पड़ता है । 

विनय पदों में उल्लिखित झ्रादर्श के होते हुए भी समाज मे प्रचलित ऊंच-नीच के भाव 
का परिचय कृष्ण-करुब्जा-असमानता के अनेक उललेखों से मिलता है--जेसे काग हंस की संगति, 
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१--इंडिया एज़् नोन टु पारिणनि, पृ० ७५, पारिगनि ने वेदिक शब्द वर्ण! के साथ- 
साथ बाद में प्रचलित 'जाति' शब्द का श्रधिक उल्लेख किया है। जाति' शब्द में 
“गोत्र! तथा चरण?! दोनों ही सम्मिलित थे। पतंजलि ने यह स्पष्ट किया है 
(गोत्र च चरणे: सह) । पारिनि ने दो जातियों के मिल जाने का भी उल्लेख 
किया है जेसे ब्राह्मण पति तथा वबय पत्नी (प० ६&२)। एक ही वर्ण के लोग 
सवर्ण! कहलाते थे (पृ० ६१) श्रौर एक ही गोत्र के लोग 'सगं,न्र'। सगोत्र 
व्यक्तियों के पूर्वज एक ही होते थे | जातकों में व्यक्ति के साथ उसके गोत्र की 
चर्चा भी है। पारिनि ने गोत्र नाम इस प्रकार बताए हैं--पिता का नाम गर्ग, 
पुत्र गगि', गार्ग्य पौन्र तथा उसका भी पुत्र 'गाग्यायण? । उन्होंने 'स्पिडः, 
'सनाभि', 'ज्ञाति' तथा संयुक्त! आ्रादि संबंधों के श्रतिरिक्त 'कुल' शब्द का भो 
उल्लेख किया है। 'कुल' का अ्रर्थ परिवार था ओर 'कुलीन' का भ्रर्थ श्रेष्ठ कुल 
के व्यक्ति से था। वंश” का उल्लेख भी है । 

२-प० सं० ठो०, १८०५।१, छतीस कुरी भें गोहने भली।? १-ज्योतिरीश्वर 
ठक़कुर ने छत्तीस कुलों की सूची दी है। पद्मावत सें यहां पर 'कोरी', बांभनि', 
'अ्रगरवारिनि, बेसिनि', चंदेलिनि', चौहानी', 'कलवारि', बानति', 'कैथिनि', 
'पदुईनि', बरइनि' का पद्मावती के साथ जाने का वर्सन है । 


सामाजिक संगठन, संस्कार तथा त्यौहार २०७ 


लहसुन संग कपूर। जसे कंचन कांच बराबरि, गेर काम सिंदुर। भोजन साथ सूद्र बाह्मन के, 
तेसौ उनकौ साथ ।? (३७७०)। 

२२७, छत्नी' (४०७) [सं० क्षत्रिय] शब्द का उल्लेख परशुराम अवतार में हुआ है-- 
'मारे छत्री इकइस बार ।” (४५७)। ठाकुर" (१२२,४२६१) अथवा ठकुराइति (४२५५) 
तथा ठकुरानी (४६०६) (राधा तथा रूक्मिणी के लिये प्रयुक्त) शब्द प्रायः बड़प्पन के सूचक 
हैं । इनका उल्लेख विनय पदों में तथा भ्रमरगीत प्रसंग के गोपियों के व्यंग्य वचनों में श्रधिकांश 
रूप से हुआ है । 'ऐसो को ठाकुर, जन-कऋारन दुख सहि, भलौ मनाव' (१२२), श्रथवा हरि 
सौ ठाकुर, और न जन कौ (६), अथवा कह व ब्रह्मादिक के ठाकुर, कहां कंस की दासी ।! 
(४२६१), भ्रथवा 'कहियों ठकुराइति हम जाती ।” (४२५८५) अथवा 'राजा भए तिहारे ठाकुर, 
भ्ररु कुबिजा पटरानी !! (४२५६) तथा “नंदनंदन करि गर को ठाकुर' (२६६) एक विनय पद 
के खेती के रूपक में यह शब्द सम्भवतः जाति विशेष का सूचक है--घधर्म जमानत भिल्‍यो न 
चाहै, ताते ठाकुर लूटो ।” (१८५)। ऊपर के पद्माञा द्वारा स्पष्ट पता चलता है कि प्रतिष्ठा के 
साधारण श्र के सूचक रूप में ही 'ठाकुरः प्रागः प्रचलित था। आजकल साधारणतया ठाकुर! 
शब्द क्षत्रिय जाति के अ्र्थ में बोला जाता है । राम अथवा कृष्ण की मूर्ति-विशेष भी इसी नाम 
से जानी जाती है ।' 

व्यवसायों के सिलसिले में वरणिज' का उल्लेख किया जा चुका है । व्यापार, व्यवसाय 
द्वारा जीवन-यापन करने वाले व्यक्ति ही वश्य” वगग में श्राते थे । आजकल दूकान श्रादि के कार्य 
में लगे लोगों को महाजन या बनिया? भी कहा जाता है । 

सूद्र* (३७७०) [ सं० क्षुद्र--्भ्रधम, नीच ] शब्द शुद्र वर्ण के साधारण श्रथ में 
प्रयुक्त हुआ है । लुद्र कर्मो में लगे हुए कुछ व्यवसायिकरों के संबंध में बताया जा चुका है। 


१-तुलसो, कविता० ७, १०६ धूत कहो रजपृत जुलाहा' 

२--प० सं० टो०, ५७॥४ ठाकुर अ्रंत चहैं जो मारा, तह सेवक कहँ कहाँ उबारा ।' 
इंडिया एज़ नोन ठु पाशिनि पृ० ७८, पारिनि ने गोत्र जनपद तथा संघ के सिल- 
सिले में क्षत्रिय का उललेल किया है। संहिताओ्रों में 'राजन्य' शब्द क्षत्रिय का 

* पर्यायवाच्ी है । 

३ - डा०्सुनीत कुमार चटर्जी, भारतीय श्रायंभाषा श्रौर हिन्दी, (प० १०१) प्रौ० 
सिलवें लेवी के मतानुसार ठाकुर! श्रथवा ठक्कुर शब्द का उद्गम प्राचोन तुकों 
दाब्द 'तेगिन्‌ से है । 

४--इं डिया एज़ नोन टु पारिणनि, पृ० ७, वेद्यों को 'श्रार्य! उपाधि प्राप्त थी जिससे 
उनके सामाजिक मान का अनुमान होता है | 

५-प० सं० टी०, ३७।२, 'कनक हाट सब बुहकुंह लोपी, बेठ महाजन सिघलदीपी ।/ 

६--इंडिया एज़ नोन टु पारिनि, पु० ७८, पतंजलि ने दो प्रकार के शुद्रों का उल्लेख 
किया है--भार्यावतें तथा समाज में रहने वाले, २--उसके बाहर रहने वाले | 
शक तथा यवन समाज के अ्रंग नहीं थे श्रौर यह भी शूद्र नाम से पुकारे जाते थे । 
प्रायें-निवास-स्थानों के बाहर रहने वाले शुद्रों में 'चांडाल” का नाम लिया जा 
सकता है | समाज में रहने वाले तथा विभिन्न कर्मों में लगे शुद्रों में श्रनेक थे, जैसे 
तक्ष?, 'रजक' तंतुवाय' श्रादि । कुछ हो शूद्र श्रस्पर्र्य समझे जाते थे । 


रण्द सती प्रथा 


भिल्लिनि (२५) |सं० भिल्‍लः] जाति का उल्लेख शवरी-कथा प्रसंग में है। यह एक प्रसिद्ध 
जंगली जाति है । 


२--सती प्रथा 


२२८, सूरकालीन समाज की विशेषता में सती प्रथा का महत्त्वपूर्ण स्थान था । इसका 
उल्लेख एक दो स्थलों में ही हुआ है । संभवतः इसका कारण यही है कि यह प्रथा श्राज पाशविक 
प्रतीत होते हुए भी उस समय के लिये साध।रण ही थी। सुरसागर में सती (२६३) शब्द 
उल्लिखित / 'जती, सती तापस आराघधे, चारों बेद रहै । (२६३) । सीता-बत्रिजटा-संवाद 
में पारिव्रित्य का यह आदर्श रक्‍्खा गया है 'क तन देउ मध्य पावक के, के बिलसे रघुराइ। जो 
पे पतित्रता त्रत तेरे, जीवति बिछुरी काइ ।” (५२१) | 

पत्ति क साथ सती होना ग्रगाध-प्रेम का उदाहरण होते हुए भी देखने वालों को अतीव 
कष्ट पहुँचाता था--दिखि जरनि, जड़ नारि को (रे) जरति प्रेम के संग ।. . .चिता न चित फीको 
भयौ, (रे) देखत नननि त्रास । (३२५) । 

इस प्रथा के प्रारंभ काल में स्त्रियाँ श्रपनी इच्छा से ही सती होती थीं किन्तु मुगलकाल 
तक ग्राते-ग्राते इसका अत्यन्त वीभत्स रूप हो गया था। उनकी अनिच्छा ने पर घर के लोग 
बलपूंक पकड़ बर श्राग में ढकेल देते थे । उस समय के विदेशी यात्री तो इस प्रथा से श्रातंकित 
थ्रे । कुछ तो इप भयातक हृश्य को देखकर मूछित तक हो गए थे । बनियर ने कई आँखों देखे 
टृव्यों का वर्गान किया है जिनसे वह अ्रत्यधिक पीड़ित हुए थे। * 

वाण ने हए॑ की माता देवी यशोवती के सती होने का वर्णान किया है। + राज्यश्री के 
सती होने के लिये उद्चत होने तथा हषे द्वारा रोक लेने से यह भी पता चलता है कि उस समय 
सती होना आवश्यक नहीं था । 

पद्मावत में भीरे “पद्मावती नागमती सती-खंड' में इस प्रथा के वणन-विस्तार है। 
विवाह के समान ही नया श्रृंगार, बाजे बजना, दान, चिता पर बंठने के पहले सात भांवरे 
लगाने ञ्रादि की प्रथा थी। श्रर्थी के लिये 'वाट', “खाटार दब्द ग्राये हैं (६४६।२,३) । जौहर 
की प्रथा ग्रधिकांश रूप से राजपूतों में थी ।९ 


३--संस्कार, गह्मकम तथा आश्रम धर्म 


२२६, भारतीय हिन्दू परिवारों में जन्म से मृत्युपयन्त व्यक्ति का जीवन षोडण 

१-बॉनियर प्र०३३११, ३१४, ३४१, बॉनियर ने इस प्रथा के श्रतिरिक्त श्रन्य 
विशेषताओं का वर्णन भी किया है जिन्होंने उनका ध्यान श्राकषित किया था--जेसे 
धामिक ससुदाय--सूफी, जोगी, फकीर श्रादि, वर्श ध्यवस्था, त्रिदेव के अलावा भश्रन्य 
श्रगरित देवी देवताओं की पूजा श्रादि । 

२--हुषं ० सा० श्र०; ४० ६७, १६६ (गृहीतमरराप्रसाधनम) 

३--प० सं० टी०, ६४५।१, 'पदुमावति नद पहिरि पटोरी, चली साथ होइ पिय की 
जोरी ।' 

४--६५०।१, सर रचि दान पुन्नि बहु कीन्हा । सात बार फिरि भांवरि दीन्हा | 

५-१० सं० टी०, ६५१।८, जौहर भई इस्तिरी पुरुख भए संग्राम ।' 


सामाजिक संगंठन, संस्कार तथा त्यौहार २०६ 


संस्कारों" की सीमा से बांधा गया है। यह संस्कार उसके जीवन को संस्कृत कर सही मार्ग पर 
निदशित करने का यत्न करते हैं। सूरसागर के कवि ने अपने झाराध्य के जीवन को हर हृष्टि- 
कोण से अंकित करने का प्रयत्न किया है भ्रत०व हिन्दू धमं द्वारा निर्धारित इन नियमों की सीमा 
उसने भो स्वीकार की है। सूरसागर में उल्लिखित इन संस्कारों में जातकम, नामकरण, 
अन्नप्राशन, कर्णवेत्र, यज्ञोपवीत, विवाह तथा अन्त्येष्टि से संबंधित शब्दावलो की ओर स्वतः 
ध्यान चला जाता है । उययुक्त सभी संस्कारों में जन्मोत्सव तथा विवाह संस्कार सूचक शब्दावली 
वर्णान-विस्तार की दृष्टि से अधिक महत्त्वपूर्ण है। कृष्ण के दो प्रधान विवाहों (राधा तथा 
हक्मिणी) के अतिरिक्त राम-सीता विवाह का वणन भी किया गया है । 

शास्त्र सम्पादित संस्क्रारों के साथ-साथ हिन्दू परिवारों में कुछ लोकग्रहीत ग्रह्म कम भी 
प्रचलित हैं । इनके अन्तगंत उल्लिखित शब्दावली से सुरकालीन कुछ प्रादेशिक प्रथाओ्रों का भी 
सूक्ष्म परिचय मिलता है। अतएव यहाँ संस्क्रारों के शाथ इस गरह्मकर्मों का विवरण देना 
ग्रनुचित न होगा । 


बालक के जन्म के अवसर से संबंधित शब्दावली 


२३०, क्रृष्ण-जन्म के पहले विष्णु का अवतार झप म॑ देवकी के गर्भ मे आना और 
उसका प्रभाव वर्णित है हरि के गर्भ-बरास जननी कौ बदन" उजारो लाग्यौ ।...अबिनासी को 
पग्रागम जान्यो, सकल देव ग्रनुरागी । कुछ दिन गएँ गर्भ को आलस, उर देवक्ी जनायौ |... 
बुध-रोहिनो-अष्टमी-संगम, बसुदेव निकट बुलायों। सकल लोकनायक सुखदायक सजन 

जन्म धघरि आयौ | (६२२) । फिर अलौकिक घटनाओरों के फलरवरूप बसुदेव शिगु को मित्र नंद 
के पास गोकुल छोड़ने में सफल हुए । यशोदा का भी पुत्र जन्म के पहले की अवस्था का 'सोहिलौ' 
में वध न है-- श्राठ मास चंदन पियौ (हो) नवएं पियो कपूर । दरसाएं मास मोहन भएर (हो) 
आंगन बाज तुर ।” (६५८) । इसके बाद शिशजु-जन्मोत्सव९ से संबंधित पद डे (६२२-६५२) । 
दाई द्वारा नार छेदना तथा नेग के लिये भगड़ने का (६६३३, ६३६) का उल्लेख भी किया 
जा सकता है। पृत्र-जन्म पर नंद का घर ही नहीं किन्तु सारा गोकुल ही उल्लास के सागर में 


१--१ गर्भाधान २ पुंसवन ३. सीमन्तोश्नयन ४ जातकम ५ नासकररश ६ निष्क्रमर 
७ श्रम्मप्राशन ८५ चूड़ाकर्म ६, कर्रावेध १० उपनयन ११ वेदारंभ १२ समावत्तन 
१३ विवाह १४ गृहस्थ १५ वानप्रस्थ १६ सन्यास | 


२--प० सं० दी ०, ५०।७, 'जस ओधान पूर होइ तासू, दिन-दिन हिएं होद परगासू । 
जस श्रंचल भीने महं दिया | तस उजियार देखावे हिया |! 

३--प० सं० दी०, ५१।१, 'भए दस मास पूरि भे घरो |! 

४--हुष ० सां० श्र०, पु० ६५, वारा ने भी हुष॑ के जन्मोत्सव का विशद चित्रण किया 
है। यह सूरसागर में वर्णित चित्र से ग्राइवर्यजनक रूप से मिलता है। हष॑त्ररित 
में शंख, दुंदुभी, पटह श्रादि मंगल वाद्य, सुवश श्यृंखलाओं से बंधी कलसियां, यश- 
शालाझं में प्रज्वलित अ्रग्नि, ब्राह्मणों का वे दोच्चारण, परिचारकों एवं धनियों 
का प्रसन्नता से नृत्य करना श्रादि उललेखनोय है। सूतिगृह में जातमातृ देबो 
अथवा चचिका को ग्राकृति बनाई गई थी | 


२१० बालक के जन्म के भ्रवसर से संबंधित शब्दाबली 


डूब गया । इस उत्सव की कुछ महत्त्वपूरां बातों पर भी प्रकाश पड़ता है । मंगल कलश रखना, 
होस [सं० होमः), द्विज पूजा तथा भवन चंदन से लोपने की प्रथा बार-बार वर्णित है-- 
कंचन-कलए, होम, द्विज-पूजा, चंदन भवन लिपायो ।” (६२२) । 

मालिन और बारिन का बंदनवार बांघना, भ्ररगजा चंदन हल्दी श्रादि छिड़कना" भी 
उत्सव के भ्रंग थे---'बाजत ताल मृदंग जंत्रगति, चरचि श्ररगजा श्रंग चढ़ाई । श्रच्छत दूब लिये 
रिषि ठाढ़े, बारनि बंदनवार बंधाई ।” (६३७) श्रथवा चोबा चंदन भ्रबिर, गलिनि छिठकावन 
रे ।! (६४६) तथा 'लछिमोी सी जहँ मालिनी बोले | बंदन माला बांधत डोले ।! (६५०) । 


अष्च्छत [सं० श्रक्षतः] (पूजन के निमित्त धुले चावल), दूब [सं० दूर्वा-देवता या पितृ 
पूजन के निमित्त घास विशेष] तथा बंदनवार भ्राज भी इसी प्रकार ऐसे उल्लास पूण वातावरण 
में सम्मिलित हैं। मोती का बंदनवार भी बाँधा गया था--मोतिनि बंधायौं बार महल में जाइके' 
(६४६) । तोरना की भी [सं> तोरण] चर्चा है--'मालिनि बाँबे तोरना! (६५८) | दूवार 
पर लगे पत्तों के भ्रध॑चन्द्राकार बन्दनवार को ही तोरण कहते हैं ।* 

२३१-ुत्र-जन्म पर स्त्रियों का बधायों [सं० वर्धन॑] (६४५) तथा सोहिलो* श्रथवा 
मंगलगान गाना, तथा वाद्य यन्त्रों का ध्वनि-नाद हर्षोत्साह प्रकट करता है । इस प्रसंग में श्रनेक 
पद इस बात के सूचक हैं। गोकुल की स्त्रियाँ नंद के सोभाग्य को सुनकर; वस्त्राभूषणों से 
अलंकृत होकर मंगल थाल सजा सजाकर बधावा गाने गाने लगीं--कंचन-थार-दूब-दधि-रोचन 
गावति चार बधाई |” (६४०), झ्रथवा 'कर कंकन, कंचन थार, मंगल साज लिए ।...गुन 
गावत मंगल-गीत, मिलि दस पाँच भ्ली । मनु भोर भऐ रवि देखि, फूली कमल-कली, . .सिर 
दधि-माखन के माट, गावत गीत नए ।” (६४२), श्रथवा 'सुबरन-थार रहे हाथनि लसि |... 
कंचन-कलस जगमगें नग के ।” (६५०), तथा “श्राजु बधायों नंदराइ के, गावहु मंगलचारा। 
झ्राई मंगल-कलस साजि क, दधि फल नूृतन-डारा ।” (६४५)। 


इन गीतों में सोहिलो (६५८) गीत विशेष का महत्वपूर्ण स्थान है । इसे झाज प्राय: 
घरेलू बोली में 'सोहर' कहते हैं। इनके श्रधिकांश भाग में नंद, सास, जिठानी, देवर झ्रादि के 
नेगों का वर्णन होता है साथ ही नो महीने तक की माता की ग्रवस्था तथा पुत्र-जन्म पर सबकी 
प्रसन्नता का वर्णन भी होता है । यह गीत जन्मोत्सव के श्रतिरिक्त भ्रन्य कुछ संस्कारों जैसे मुंडन, 
कनछेदन, यज्ञोपवीत श्रादि में भी गाए जाते हैं। पद्मावत में भी पद्मावती के विवाह पर सोहिला 
गाने का उल्लेख है | सूरसागर में जन्म के मंगल-गीतों में इसका निदंश हुआ है-- गौरि गनेस्वर 
बीनऊ (हो) देवी सारद तोहि। गावों हरि की सोहिलो (हो) मन-प्राखर दे मोहि | हरषि बधावा 








१--प० सं० टी०, ५०८ 'सौने मंदिर संवार श्रौर खंदन सब लीप ।' 
२--तुलसी ० , गोता०, १, १, बोथिन्ह कुकुम कोच प्रश्गजा ग्रगर श्रबोर उड़ाई |? 
गोता०, १, २ 'दल फल फूल दब दधि रोचन घर-घर मंगलचार !! 
३--शालिदास, उत्तरमेध, इलो० १२ 
'बृराललक्षय सुरपतिधनुष्वारुणा तोरणेन' 
४--तुलसी, गीता० १, २, 'सहेली सुनु सोहिलो रे ।. , .! 
भूषति सदन सोहिलो सुनि, बाजें गहगहे निसान ।! 
गोता०, १, १ 'सहज सिगार किये, बनिता चलों मंगल बिपुल बनाई ।” 
५--१९ सं9 धौ?, २०७७७ सब कबिलास होइ सोहिला ।' 


$ 
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मन भयो (हो) रानी जायौ पूत ।! (६५८) । गौरी गऐेश्वर एवं शारदा की विनय करके श्राज 
भी प्रायः गीत प्रारंभ करते हैं । इनको देवी के गीत कहते हैं | ब्रज में देवी गीतों में एक 'सुरही” 
[सं० सुरभि] गीत भी है। घरों में शुभ अवसरों पर गाए जाने वाले मंगल गीतों को कुछ देघी 
के गीत गाने के बाद ही गाते हैं। गारी, गारि (६२२) [सं० गालिः) के गीत गाने की प्र६। 
पर भी प्रकाश पड़ता है-'वे देंत महरि कौं गारी ।” (६२२), श्रथवा “बहुत नारि सुहाग सूंदरि 
और घोष कुमारि । सजन-प्रीतम नाम ले ले दे परसपर गारि! (६४४) भ्रश्नप्राशन संस्कार में 
भी सखियों द्वारा गाली गाने की चर्चा है-जुवति महूरि कों गारी गावति, श्रौर महर कौ नाम 
लिए ।' रुविमिणी-विवाह के बाद भी एक लम्बा सा पद गारि का है-'तोसौं गारि कहा कहि 
दीणै, . .बाप जुगल काकौं नावं लीजे, जाति गोत न जानिये ।. ..तेरी माई सकल जग खोयौ । 
(४८०५) । इनसे उस समय के गाली-गीतों का अनुमान हो सकता है। गाली-गीतों में संबन्धियों 
पर व्यंग्य होते हैं तथा यह इलील तथा श्रइलील दोनों प्रकार के होते हैं ।' स्त्रियों के बधावे के 
श्रतिरिक्त ढाढ़ी, ढाढ़िनि के बधावा गाने भर 'बकसीस' (६५७) [फा० बस्शिश] श्रथवा दान 
मिलने से संबंधित भी कई पद हैं (६५२-६५४७)। दाढ़ी का उल्लेख जीवन-निर्वाह के साधनों के 
सिलसिले में किया जा चुका है । 


गीतों के साथ ही झआानंदमग्न हो नंद और गोप ग्वालों के नृत्य करने का वर्शान भी 
है*--'नाचत महर मुदित मन कीन्है, गाल बजावबत तारी ।? (६२२), श्रथवा 'आनंदित गोपी 
गाल, नाचें कर दे दे ताल अति अहलाद भयौ जसुमति माई के! (६४६), तथा "नृत्य ठांवहि 
ठांव! (६४४) । 

अनेक प्रकार के वाद्य-यन्त्रों' की ध्वनि ने वातावरण को और भी उल्लासमय बना 
दिया-घर घर बाजे निसान! (६४६), श्रथवा बाजत पनव न्सान पंच-बिध, रुंंज मुरज 
सहनाई! (६४०) । इन बाजों की व्याख्या संगीत संबंधी शब्दावली के श्रन्तगंत की गई है । श्राज 
भी शुभ श्रवसरों पर शहनाई, नोबत या “बेंड' बजने की प्रथा चल रही है । 


२३२--नंद का पुत्र जन्म पर ढाढी, मागधसूत, तथा ब्राह्मणों प्रादि को बहुमूल्य बस्तुयें 
दान करने का नि८श है---महर महरि ब्रज-हाट लुटावत, झानं द उर न समाई। (६४०) श्रथवा 
'जिन जो जाच्यो सोइ दीन, अ्स नंदराइ ढरे।' (६४२) तथा 'एकनि कौं गोदान समपत, एकनि 
कौं पहिरावत चीर | एकनि कौं भूषन पाटम्बर, एकनि कों जु देत नग होर ।' (६४३) । इन 
सबका तथा ग्ुरुजनों का असीस [सं० श्रशिस] देता भी वर्णित है--'श्राए पूरन श्रास के, सब 
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(७) मांगलिक गीत जो विवाहादि श्रवसरों पर गाते हैं। [सं० शोभावत्‌-प्रा० सोहल + 
क-सोहला | । 

१--हुरष ० सा० भ्र०, १० ६७, हर्ष-जन्मोत्सव के श्रधसर पर वाण ने भी वार- 
विलासनियों के श्रदलील रासक पढों (सीठनों) के गाने का उल्लेख किया है। 
'अइलील-रासक-पदानि', रासा + ग्रामगीत । 

२--तुलसी, गीता०, १, १ नाच पुर नर नारि प्रेम भरि देहु दसा बिसराई ।/ 

१, २ नृत्य करहि नट नटी नारि नर, श्रपने-अ्रपने रंग ।” 
३--सुलसी, गीता० १, २ 'घंदा घंटि पलाउन श्राउज भांक बेनु इफ तार ।! 


२१२ बालक के जन्म के ग्रवसर से संबंधित शब्द।वली 


मिलि देत असीस । नंदराइ को लाड़ितौ, जीवे कोटि बरीस । (६४५), भ्रथवा ते निकसीं 
देति श्रसीस, रुचि अपनी-अभ्र,नी ।! (६४२), तथा देतिं अ्सीस जियो जसुदा-सुत, कोटिनि बरष 
कन्हाइ । (६५१)। 

इन लोकाचारों के अ्रतिरिक्त अन्य कुछ लोक कृत्यों का भी परिचय मिलता है, जसे-- 
'एक फिरत दधि दृष धरत सिर, एक रहत गहि पाइ। एक परस्पर देत बधाई, एक 
उठत हंसि गाइ ।? (६३८), अथवा आनंद उर अचल न सम्हारति, सीस सुमन बरषावति' 
(६४१, या 'गृह-लगन-नषत पल सोधि, कन्‍ही बेद धुन... लहूँ भोतर भवन बुलाइ, 
सब सिसु-पाइ-परी' । इक बदन उघारि निहारि, देंहि अ्सीस खरी ।. . .गुहि गुंजा, घसि 
बनधातु, अंगनि चित्र ठए ।. . .मिलि नाचत करत कलोल, छिरकत हरद-दही । इक दधि- 
गोरोचन-दूब, सब, सीस धरें।.. .तब न्हाई नंद भए ठाढ़, श्ररु कुस हाथ धरे। नांदीमुख 
पितर पुजाइ* अंतर सोच हरे ।.. .घसि चंदन चारु मगाइ, बिप्रनि तिलक करे । दिज- 
गुरुनन को पहिराइ, सब के पाइ परे । सब दृष्ट मित्र अ्ररु बंधु हंसि-हंसि बोल लिये | मथि 
मृगमद-मलय-वपूर माथे तिलक किये ।! (६४२) श्रथवा, 'एकनि कों पुहुपनि की माला! 
(६४३), या "नंद द्वारें भेंट ले ले उम्ह्यौ गोकुल गाव । चौक चंदन लीपि के, धरि आरत 
संजोइ ।, . .द्वार सथिया देति स्यथामण, सात सींक बनाइ ।? (६४४), अथवा 'सिर पर दूब 
धरि, बैठे नंदसभा मधि, ..” (६४९), तथा 'अनगढ़ सोना ढोलना (गढ़ि) ल्याए चतुर सुनार । 
करहु लाल को आरती (री) अ्रु दधि कांदों सूत | नाइन बोलहु नवरंगो (हा) ल्याइ महावर 
वेग ।. ..ले श्रायौ गढ़ि डोलना विसकर्मा सुतहार ।. . .काढ़ो कोरे कापरा' (प्र) काढ़ो घी 
के मौन' (६५८) । 

उपर्युक्त उद्धरणों से अनेक घरेलू कृत्यों पर प्रकाग पड़ता है । जातक संस्कार का ध्येय 
नवजात शिश्ञु का पिता द्वारा स्वागत, अमांगलिक प्रभावों से उसकी रक्षा-क्रामना तथ। उसकी 
दीघं झ्रायु एवं स्वास्थ्य की प्रार्थना करना है | 

२३३--जन्मजात संस्कार पर किये जाने वाले गह्मय-कर्मों के साथ-साथ कवि ने उनके 
विष्णु रूप को न भुला कर कुछ पदों में देवताओ्रों की प्रसन्नता का चित्रण भी किया है-- देवनि 
दिवि दुंदुभी बजाई, . .विद्याधर-किन्नर-कलोल, . .गावत गुत गंधव पुलकि तन, नाचति सब सुर- 
तारि रसिक अति । बरषत सुमन सुदेस सूर सुर”... जय जयकार करत मानत रति । सिव बिरंचि 
इन्द्रादि अमरमुनि, फूले सुख न समात मुदित मति ।? (६२४), श्रथवा अ्रमर विमान चढ़े सुख 
देखत, जे-धुनि सब्द सुनाई । (६४०), तथा अमर नगर उतसाहठ, अप्सरा गावन रे। ब्रह्म लियो 
अवतार, दुष्ट के दावन रे ।। (६४६) | अष्ट सिधि [सं० सिद्धिः] तथा नवनिधिरे [सं० 
निधि:] का जन्मोत्सव में भाग लेने का वर्णन इसी हृष्टि से है--दवार बुहारति फिर्रात अष्ट- 
सिधि । कौरनि सथिया चीर्तात नव निधि ।' (६५०) । ब्रह्म के श्रवतार लेने का यह वर्णन नंद 
यशोदा के अमित सौभाग्य को बताता है। 
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१--तुलसी गीता० १, १ गारवहे देहि असीस सुदित चिरजियों तनय सुखदाई ।! 
२--मानस, बाल०, १६३ “नंदीमुख सराध करि, जातकरस सब कोन्ह ।! 
३--अश्रष्ट सिद्धि :--अरिमा लघधिमा प्राप्ति, प्राकाम्यं महिमा तथा । 
ईशित्वं च वशित्वं च तथा कामावसायिता ॥।' 
नवनिधि--कुबेर के नौ खजाने माने गए हैं--पद्मन, महापश्च, शंख, मकर, 
कर्छप, मुकुन्द, कुन्द, नील तथा खबरें । 


सामाजिक संगठन, संस्कर ॥ तथा स्यौहार ८३४ 


छुटठी [पं० पष्ठी] अथवा छठे दिन होने वाले गुह्म-कर्म का उलख भी है--“काजर- 
रोरी आनहू (मिलि) करो छठी कौ चार ।* ऐपन की सी पुतरी (सब) सखियति कियो सिगार।' 
(६४८) । छठी ग्रह-ग्रुचि का उत्सव है । इस दिन माता श्रोर शिशु को स्नान कराया जाता है । 
माता को साधारण खाना दिया जाता है तथा सोबर की छूत नदीं रहती । जन्म के छठे दिन 
प्राज भी 'छठो' या 'छट्ठी” नामक गरह्मकम स्त्रियाँ करती हैं। बच्चे की बुआ सोबर [सं० 
शोभागुह| के दूवार पर गोबर ओर जो" से 'सतिया [सं० स्वस्तिक| रखती है श्रौर शिशु के 
नेत्रों में काजल लगाती है। बुझा उसके लिये वस्त्राभरण, मिठाई, खिलौने, मेवा भ्रादि लाती 
हैं । इसको ननद का बधावा लाना भी कहते हैं। इस कृत्य में ननद भावज का नेग के लिये 
हास-परिहास-युक्त भंगड़ा भी चलता है। 
ऐपन* पिसे हुये कच्चे चावल का हल्दी मिला वह द्रव पदार्थ है. जिसमें मांगलिक 
अवसरों पर चौक अथवा छापे आदि बनाते है ।” गोपी गाते चहरके' (६४८) से चहरका 
दब का बोध होता है । यद छठा को रात को सबसे अन्त में गाया जाने वाला गीत है । इसमें 
गरी गाली दी जाती है 
नवम-स्कन्ध में राम-जन्म संबंधी १ई पद है (5६०-४६२) । इनमें क्ृष्ण-जन्म से मिलता- 
जलता चित्रण है किन्‍्त अत्यन्त संक्षिप्त-- फूले फिरत ग्रजोध्या-बासी, गनत न त्यागत चीर। 
परिरंभन हसि दे,, परसपर आनंद ननानि नीर ।.. .देत दान राख्यो न भूप कछू, महा बड़े नग 
ही र ।* (४६०), अथवा गाव सखा। परस्पर मंगल रिपि अभिषपक कराई । भीर भई दसरथ 
की गगन, सामवेद-घुनि छाई |” (४६१), तथा 'दिस देस ते टीकौ आया रतन-कनक-मनि- 
१--तुलसी गीोत० १, ५जागिय राम छुटी मंज्ुल मठी. . .किए नींद भासिनि जागरन 
बलिदान पूजा मूलिकामनि साधि राखी श्रनि के। जो देव देवी 
सइयत हित लागि. . .जागन होहिंगे नवते दिये । 
प० सं० दी०, ५२।१ 'भइ छठि राति छठी सुखमानी । रहस कोड सो रेनि बिहानी ।' 
२--हर्ष ० सां० अश्रः, पु० ७२, वाण ने काइस्बरीं में सूतिकामृह के वर्णन सें सोबर 
के बाहर बने सथिये' का उल्लेख किया है। यह रंगीन कपास के फाहों से 
अलंकृत किये गये थे । 
३--ब्रज लोक साहित्य; पु० १४६, जब ननद बच्चे के लिये कुरता ठोपो लाती है उस 
समय ब्रज में गधया जाने वाला एक प्रसिद्ध लोकगीत जगमोहन लुगरा? है । 
इसमें ननद अपनी भाभी से नेग में जगमोहन' नामक साड़ी तथा लुगरा” नामक 
लहंगा मांगवी हैं और रुकिमणी-कथा का प्रसंग भी है। 'सोहिलो' श्रादि लोकगीत 
सस्‍्फुट तथा प्रबंध दो प्रकार के हैं । 
४- हैषे० सा०, अ०, पु० ७०, राज्य श्री के विवाहोत्सव के वर्णन में श्रोखलो, सिल 
मूसल आदि पर ऐपन की थाएं लगने का उल्लेख किया है। 
५ -मानस, बाल>० १६४ हाठक धेतु बसत सनि, नृप बिप्रन्ह कहेँ दीन्ह ।! 
६--हर्ष ० सा० श्र०, पु० १४, वाश के समय में ऋग्वेद के पाठ तथा सामगान का 
बहुत प्रचार था| यह अनेक उहलेखों से स्पष्ट है। शिलालेखों एवं ताम्नपत्रों द्वारा 
भी अ्रपने-अपने चरण तथा शाखाओं के श्रनुसार वेदाभ्यास करने वालों ब्राह्मणों 
का परिचय मिलता है। 





२१४ बालक के जन्म के ग्रवसर से सबंधित शब्दावली 


हीर, . .देत असीस सूर, चिरजीवौ रामचन्द्र रनधोर /” (४६२) | तुलसी ने 'ढोब” शब्द उपहार 
अ्रथवा टीकौ' के अथ में प्रयुक्त किया है।' नृपति-पुत्र द्वोने के क/रण राम के जन्म पर देश- 
देश से टीका आने का उल्लेख स्वाभाविक है। (२३४) 

सूर ने नामकरण का भी संक्षिप्त वात किया है (७०३-७०५) नामकरण संस्कार का 
ध्यय नवजात शिशु का नियमानुकूल नाम चुनना है। जातकम के समय पिता घर का नाम तय 
कर लेता है। विप्र-सुजन-चारन-बंदीजन, सकल नंद ग्रह श्राए । नूतन सुभग दृूब-हरदो-द्धि, 
हरषित सीस बंधाए ।' (७०५)--आदि मांगलिक श्राचारों के भ्रतिरिक्त प्रधान रूप से गगे मुनि 
के आगमन तथा शिक्षु के जन्मपतन्र को देखकर उज्ज्वल भविष्य की घोषणा का वर्णन है*।--इस 
प्रसंग में सूर के ज्योतिष ज्ञान का परिचय भी मिलता है। ज्योतिष शास्त्र की सूचक शब्दावली 
पद ७०४ में विद्येष रूप से ध्यान श्राकधिक करती है--“नंद जू श्रादि जोतिषी* तुम्हारे धर 
को, पुत्र जन्म सुनि श्रायो । लगन सोधि सब जोतिष गनिके, चाहत तुर्माह सुनायौ । संबत 
सरस विभावन, भादो, आठ तिथि बुधव्रार | क्रृष्न पच्छ, रोहिनी, श्रद्धं निसा, हर्षत लोग 
उदार। वृष है लग्न, उच्च के निसिपति, तनहिं बहुत युख पेहें। चौथे सिंह, रासि के 
दिनकर, जोति सकल महि ल हें । पचए बुधकन्या कौ जो है पृत्रनि बहुत बढ़ हैं । छठए सुक्र, 
तुला के सनि जुत, सत्रु रहन नह पहै । ऊंच नीच जुवती बहु करिहै, सतएं राहु परे हैं। 
भाग्य-भवन में मकर मही-सुत, बहु ऐश्वयं बढ़ेहें। लाभ भवन में मीन ब्र॒हस्पति, नव- 
निधि घर में ऐहें। कम भवन के ईस सनीचर, स्याम बरन तन हु हैं। (७०४) । 


जन्म के दसवें अथवा बारहवें दिन नामकरण संस्कार होता है। इसको साधारण बोलो 
में दष्ठोन! [सं० दशोत्थापन] या बरहीं? कहते हैं। जन्म तथा अन्नप्राशन पर भी सुलग्न 
निकालने की सूचना मिलती है--ग्रह-लगन-नषत-पल सोधि, कीन्‍्द्री बेद धुनी ।! (५४२) अथवा 
'बिप्र बुलाइ नाम ले बूभयो, रासि सोधि इक सुदिन धर्‌यौ । श्राछौ दिन? सुनि महरि जसोद 
सखिनि बोलि सुभ गान करयो |? (७०६) । 


२३५--अन्नप्राशन अथवा पासनी (७०६,७०७) [सं०] यह संस्कार भी सुदिन 

दिखवाकर किया गया ।* छ महीने में कुछ दिन कम थे तभी नंद ने यह संस्कार करने का 

१--तुलसी, गीता० १, २ 'ले ले ढोब प्रजा प्रमुदित चले भाँति-भाँति भरि भार ।! 

२--हर्ष ० सा० श्र०, पृ० ६५, वार ने भी हषष-जन्म पर तारक नामक गणाक, का 
जो गृह संहिताश्रों में पारंगत था, हें के भविष्य के संबंध में बताने का उल्लेख 
किया है। वृह॒त्संहिता में ज्योतिष के तीन अ्रंग हेँं--ग्रहगरित, संहिता तथा 
होराशाख्र । ज्योतिषी ने ग्रहों की गणना करके सूचना दी कि सब ग्रह उच्च के 
हैं। 'मान्धाता के बाद इस प्रकार का चक्रवर्तो योग किसी का नहों हुआ है । यह 
पुत्र सात चक्रर्वातयों में सबसे श्रेष्ठ, सप्त समुद्रों का पालनकर्ता, व सूर्य के समान 
तेजस्वी होगा ।! 

३--प० सं० दी०, ५३।१, 'श्रही जनमपत्री सो लिखी । दे भ्रसीस बहुरे जोतिषी । 

४---तुलसी गीता०, १, ६, नामकरन रघुबरनि के नृप सुदिन सोधाए ।! 

५-.. हर्ष ० सा० श्र०, पृ० ७१, हे के समय में भी सुन्दर लग्न निकालकर शुभकार्य 
करते की प्रभा भी । राज्यश्नी के विवाह की शुभ लग्न निकलवाने का उल्लेख है 
(गराना निमुक्तरएाकगरागृछामसाणलग्नगुर्रम ) । 


सामाजिक संगठन, संस्कार तथा त्यौहार २१५ 


विचार किया । इस संस्कार पर अपनी जाति बिरादरी वालों का भोजन व मंगल-ग।न के साथ' 
नंद का शिशु को खीर खिलाने का वर्णन है-नंद-घरनि ब्रज-बधू बुलाई, जे सब अपनी पांति। 
कोउ ज्यौनार करति, कोउ धृत-पक षटरस के बहु भांति, ..श्रापु गए नंद सकल-महर-घर, ले 
ग्राए सब ज्ञाति ।! (७०७) । संस्कार से पहले बच्चे को नहला-धुलाकर नये वस्त्र पहनाए गये 
थे-- 'जसुमति उबटि नहवाइ कान्ह कौ, पट-भूषन पहिराइ । तन भँगुली, सिर लाल चौतनी, चूरा 
दुहुं कर-पाइ ।, . .घरी जानि सुत मुष्र जुठरावन नंद बठे ले गोद । कनक-धार भरि खीर धरी 
ले, तापर घृत-मधु नाइ । नंद ले-ले हरि मुख ज्ञुठरावन, नारि उठी सब गाइ ।? (७०७) । 

प्राज भी बहुत कुछ इसो प्रकार अश्रश्नप्राशन संस्क्रार सम्पादित किया जाता है। होम 
तथा पूजन के बाद इष्ट-मित्र तथा बन्धुबांधवों के भोजन का श्रायोजन होता है। मंगल-गान 
के साथ. इसी प्रकार शिशु को चावल की खीर खिलाकर पहली ,बार श्रन्त खाने का उत्सव 
मनाते हैं अधिकतर बाबा चाँदी के रुपये से श्रथवा चाँदी या सोने को चम्मच कटोरी से शिशु 
को खीर खिलाते है। शिशु के माता-पिता को अजन्नप्राशन का नेग देते हैं। 'पासनी” तथा 
'अन्नप्राशन' दोनों शब्द ग्राज भी चल रहे हैं । यह संस्कार दाँत निकलने के पहले छठे या श्राठवें 
महीने में किया जाता है। दाँतों की रक्षा एवं सठी शरीर-बद्धि के लिये इसके बाद धीरे-धीरे 
ग्रन्‍न का अभ्यास कराया जाता है। 

३३९--बरष गाँठि (७१२-७१४) का उत्सव भी मनाने की प्रथा पर प्रकाश पड़ता 
है । बालक को स्तात के बाद नये वस्त्राभुषणण इस दिन भी पहनाए गये थे- सिर चौतनी डिठोना 
दीन्हों, श्राॉँखि श्रॉजि पहिराइ निचोल । (७१२), ग्रथवा बागे चीरे बनाइ, भूषन पहिरावौ 
(७१३) । उत्सव की 'सुभ घरी” पहले ही ब्राह्मणों द्वारा निर्धारित की जा चुकी थी-एक सुभ 
घरी धराइ” (७१३) | अन्य संस्कारों के समान स्त्रियों का इस उत्सव में भी मंगल-गीत गाना, 
प्रांगन को चंदन से लीपना तथा चौक [सं० चतुष्क-चउबक चौक] प्रना, मांगलिक पदार्थो-- 
अक्षत, दूध, दल, रोचन दि, फुल डार'-आदि एकत्रित करने का वणान हुआ है---'सखिनि कं 
बुलाइ मंगल-गान करावौ । चंदन आँगन लिपाइ, मुतियनि चौक पुराइ, उमंगि अंगनि आनंद 
सो, तूर बजाबो |? (७१३) श्रथवा, गावहिं मंगल गान नीके सुर नीकी तान। आनंद अति 
हरषनि । कंचन-मनि-जटित-थार रोचन, दधि फूल -डार मिलिबे की तरसनि |? (७१४) । 

पहले प्रत्येक जन्म दिन पर एक छोरे में गांठ बांधते जाने की प्रथा थी । इसी प्रकार 
आयु सूचक वर्षों की गणना की जाती थी। इस प्रथा का परिचय इन पदों से प्राप्त होता है-- 
ब्रज-जन-मोहन-ब रस-गांठि कौ डोरा खोल' (७१२), अप्रथवा बरष-गांठि-जुरावो' (७१३), तथा 
प्रभु बरष-गाँठि जोरति! (७१४) | इस प्रथा से ही वर्ष-गांठ' शब्द बना है। एक श्रव्य 
सम्रानाथंक शब्द सालगिरह भी बोला जाता है। कुछ झंग्रेजी संस्कृति से प्रभावित नागरिक- 
परिवारों में विदेशी पद्धति से वर्षगांठ मनाने का ढंग चल गया है जेसे केक काटना, वर्षों की 
प्रतीक जलती हुई मोमबत्तियाँ बुकाना, शुभकामनाएं देना, फूल और भेंट देना, मंगल कामनाप्रों 
से झंकित छपे कार्ड भेजना, भोज, गान एवं नृत्य ग्रादि । इस नयी विधि से वर्षगांठ मताने पर 
भी अधिकांश परिवारों में भारतीय प्रथा हो चल रहो है जो सूर वर्णित उत्सव से मिलती-छुलती 
है। डोरे में गांठ बांधने की प्रथा श्रवर॒य लुप्तप्राय है । 


१--हुषं ० सां० झ०, पु०, ७२, राज्यश्वी के विवाह के पहले सामनन्‍्त पत्नियों के 
मंगलगोत गाने का वर्रन है (बधूदरगोपव्रहुरागर्भारि! श्रुतिसुभगानि मंगलानि 
गायलोभि! ) । 


२१३ बालक के जन्म के ग्रवसर से संबंधित शब्दावली 


२३७--कनछेद न --कनछेदन” संस्कार का अत्यन्त संक्षिप्त वन है (७६५)--कान्ह 
कुंवर कौ कनछेदन है, हाथ सोहारी भेली गुर की! । इस पद में बच्चे का ध्यान झ्राकषित 
करने के लिए ग्रुर! की भेली देता, कान पर सींक़ [सं० हृषीका] से 'रोनन! देना, कंचन के 
दो दुर कान में पहताना, कान छेदने के दर्द से बच्च का रोना देखकर माता का भी व्याकुल 
होकर 'नौझा! को डाटना तथा सबका बधाई देना ग्रादि सरल स्व्राभाविक रूप में चित्रित हैं । 
इसी प्रकार का हृश्य आज भी कनछेदत के अवसर पर देखने को मिल सकता है । अ्रत्र लडको 
के कान छिदवाने की प्रथा उठ सो गई है । इसका कारण यहो है कि पुरुषों द्वारा कर्णाभरण 
पहनने की प्रथा नहीं रही है । 

सूरसागर मे मंटूले बार (७६२) अ्रथवा गभुआरे केस (७५२; का तो उल्लेख है 
किन्तु चूड़ाकम संस्कार-विशेष का वर्गान नहीं है । ह 

२३५८--जनेऊ--कंस-बध के बाद वसुदेव का वंश परम्प.) के अनुकूल कृष्ण और 
बलराम का जनेऊ (३७११) [सं० यज्ञोपवीतं]* कराने का चित्रण है बसुद्यौ कुल-ब्यौहार 
बिचारि। हरि हलघधर कीं कियौ जनेऊ, करि षटरस ज्योनारि ।! (२७११) । गगे मुनि का 
गायत्री मन्‍्त्रोच्चारगा, ब्राह्मणों को वस्त्राभुषणा तथा गोदान, स्त्रियों का सामूहिक गान, 
“निछावरि' देना, वाद्य-वादत, स्थान स्थान से 'टीकौ' आना झादि वर्णित है (३७११,३७१२) | 

ये; सभी संस्कार आजकल 'सनातनी” व आय समाजी” (वदिक रीतियों पर श्राधारित) 
दो प्रमुख पक्षतियों के अन्तगंत होते हैं। जनेऊ ब्राह्मणत्व का सूचक भी है तथा इस संस्कार के 
बाद उसक। “दिवजत्वा (दूसरा जन्म) प्राप्त होता है। इसका एक नाम 'उपनयन' भी है। इस 
संस्कार के बाद बालक य्रुरु के पास विद्याव्ययन के लिये चला जाता था। वहां वह विदब्रत' 
प्रथवा नब्रह्मचर्य' धारण करने की प्रतिज्ञा करता था | यज्ञोपवीत के साथ ही पिता पुत्र को 
ब्रह्मचारी के योग्य अन्य सप्मग्रियाँ भी देता था-वस्त्र, अजिन, दंड तथा मेखला ।* इसके बाद 
से पिता का स्थान गुरु ग्रहण कर लेता था। 

२३ -विवाह-िन्दू धम में शास्त्रानुस।र विवाह आठ प्रकार के माने गये है।” दशम- 
स्कन्ध-पूर्वाध में राध' कृष्ण का विवाह गंधव विवाह (१६८०) [सं० गान्धव +- विवाह] बताया 


न जी अननणओओ अली *+- ““--+ज++>न्> 


१--मानस, श्रयोध्या, १० 'करनबेध उपबीत बिआह।!।। संग-संग सब भए उछाहा 

२--हुषं ० सां० श्र०, पृ० १६, वार ने ब्रह्मा को 'धवलयज्ञोपवीतो! कहा है । कुषा एण- 
कालीन मूर्तियों में यज्ञोपवीत' का ग्रंकन नहीं है किन्तु गुप्तकालीन ब्राह्मण-धर्म 
संबंधी मूतिकला में देखा जा सकता है । 


२३->फुमारसम्भव, सर्ग ५, इलो० ३० '“श्रथाइजिनाधाठधर: प्रगल्भवा/ज्वलस्षिव 
ब्रह्ममयेन तेजसा । विवेश कहिचिज्जटिलस्तपोवन शरीरबद्धः प्रथमाश्रमो यथा । 

४>भनुस्मति तथ। अन्य ग्रन्थों में भी यह झराठ विवाह वॉशणित हैं--१--ब्ह्मा 
(गृहस्थाश्रम के कत्तंव्यों के साथ मुक्ति प्राप्ति का प्रयस्न) २--देव ३-आ्रार्ष 
४-मानुष श्रथवा प्राजापत्य ५--श्रासुर ६-गान्धवें (शकुन्तला तथा दुष्यन्त का 
ऐसा हो विवाह था ।) ७-राक्षस (स्त्री हरण के उपरान्त विवाह जेंसे कृष्ण- 
रुक्मिणी, और श्रजन-सुभद्रा का विवाह) ८-पैज्ञाच (उषा-प्रदझुम्न-विवाह इसी 
प्रकार का था |) प्रथम चार प्रकार समाज द्वारा झ्रधिक भान्‍्य थे । श्रन्तिम चार 
का विधान फेवल श्रसाधारश परिस्थितियों के लिये किया गया था। 


सामाजिक संगटन संस्कार तथा व्यौहार २१७ 


गया है--जाकों व्यास बरनत रास है गन्धर्व विवाह चित्त दें सुनौ बिबिध बिलास ।” दस विवाह 
में सत्री-पुरुष स्वेच्छा से एक-दूसरे का वरण करते थे तथा प्रेम ही इसक्रा आ्राधार होता था। 
स्वयंवर (४८१०) की प्रथा पर भी प्रकाश डाला गया है| इसके अनुसार राजकन्या निमन्त्रित 
राजाग्रों में से स्वयं वर चुतकर जयमाल पहना देती थी। 

विवाह निश्चित होने का जो उत्सव मनाया जाता है एवं कृत्य होते हैं उसको श्राज के 
समान टी सुरदास जी ने मंगनी (४२६७) तथा सगाई (४४१७) कहा है किन्तु यह विवाह- 
वर्णात में न आकर स्फुट प्रसंगों में आए है-बेद मिलयो कुबिजा कों तोकौ।. . .सुरदास प्रभु 
समुभि न देखा मंगनी चढ़ौ चही को ।! (४२६७), अ्रथवा 'हमसों उनसो कोन सगाई । हम 
ग्रहीर अ्बला ब्रजवासी, वे जदुपति जद॒राई ।” यहाँ सगाई” अपनत्व के साधारण भ्रथ॑ में भी 
लिया जा सकता है। श्राज इस लोकाचार के अवसर पर प्रायः वर पक्ष से वधू के लिये वस्त्राभूषण 
और मेवा-मिठाई आदि आ्राते हैं और वधु के घर के लोग उन लोगों को भेंट देते है । सूरसागर 
में विवाह के साथ इन कृत्यों का वण्न नहीं है । 

विवाह-कृत्य के सरलता से तोन भाग किए जा सकते हैं--१, मांगलिक सजावठ, २. 
संस्कार विशेष, ३. परम्परागत साभाजिक रूढ़ियाँ। राधा तथा गोपियाँ सवंप्रथम मनोवांछित 
पति-प्राप्ति के लिये अनक ब्रत॒-सावन तथा देवी की उपासना करती हँे--“कियौ प्रथम कुमारिकनि 
ब्रत, धरि हृदय बिस्वास । नंद-सुत पति देंहुं देबी, पूजि मन की झ्रास । दियौ तब परसाद सत्रकीं, 
भयो सबति हुलास ।? (१६६६)। 

भ्रसागर में तीन विवाट प्रमुख रूप से वरणित है-१, राम-सीता, २. कृष्ण-राधा तथा 
३. कप्ण-हविमणी । कृष्ण के अन्य विवाहों में जांववती, सत्यभामा विवाह (४८०८) तथा 
पंचपटरानी विवाह (४८१०) थे । प्रदम्न, अनिरुद्ध तथा सांब (४८१४,४८१०,४८२७) विवाह 
शीर्षक भी कुछ पद हैं । प्रथम तीन बिवाहों का ही अधिक महत्व है । 

२४०--सजावट को परिचायक शब्दावली में बंदनवार-बन्धन, आरती तथा मंगलकलश 
सजाना*, दधि अ्रक्षत फल फूल रखना, आंगन में चौक पूरना, अभ्ररघ [सं० अ्रध्य-एक जल पात्र 
में श्रक्षत, दूर्वा, तिल, यव, गन्ब, पुष्पादि डालकर वह जल देवता पर चढ़ाने को ही श्रव्यं देना 

हते हैं ), भाठ या बन्दीजनों का विरुदावलि-गायन, वाद्य-व्रादन आ्रादि कृत्य अन्य संस्कारों के 
समान ही गिने जा सकते हैं। विवाह का मंडप" (१६६०) अथवा मंडल (४८०३) अवध्य 
“कदली जूथ” एवं 'किसलयदल' और फूलों से अ्लंकृत किया गया था। मंडप तथा चोरी [सं० 


१--मानत, बाल० २८५६९, 'मंगल कलस श्रनेक बनाए। ध्वज पताक पट चरम 
सुहाए। 
प० स० टी०, २७५।५, ६ “चंदन खंभ रचे चहुँ पाँती । मानिक दिश्ना बर्राह दिन 
राती। घर-घर बंदन रचे दुआ्आरा | जांबत नगर गीत भनकारा |? 

२--प्‌० स० ठी, २०५॥३, 'मांडो सोने का गंगन सवारा । बंदनबार लाग सब तारा । 
साजा पाठछत्र के छाहों । रतन चौक पूरा तेहि माहाँ। कंचन कलस नीर भरि 
धरा । इन्द्र पास झआानो अ्रपछरा ।' श्रथवा २७५।३ 'रचि-रखि मानिक माड़ो 
छार्वाह । 
तुलसी, रामलला नह॒छू ३, ४ 'श्रालहि बांस के मांडव मनिगन पूरन हो। 
गजमुकुता हीर मनि चोक पुराइय हो ।,, .कनक खंभ चहुँ ओर मध्य सिहासन 
हो । मानिक दीप बराय बंठि तेहि आसन हो । 

श्८ 
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चतुर--वेदी] विवाह-संस्कार का महत्वपू" अ्रंग है। वर वधू मंडप के नीचे ही बंठते हैं ।' यह 
झ्राज भी कदली-खंभों तथा फूल-मालाग्रों से सजाया जाता है--'रची चौरी आपु ब्रह्मा जटित 
खंभ लगाइ के ।.,.चोक मु काहल पुरायो, श्राइ हरि बठे तहाँ ।* (४८०४) । 
विवाह के उल्लासमय वातावरण का वर्णन इस प्रकार किया गया है--सूर जन मंगल- 
चार गाए! (४५०१), भ्रथवा 'सजि आरतो कलस ले धाई? (४८०२) तथा 
बांधहु बंदनबार मनोहर, कनक कलस भरि नीर धरावहु 
दि श्रच्छत फल फूल परम रुचि, आंगन चंदन चौक पुरावहु । 
कदली जूथ अनूप किसल दल, सुरंग सुमन ले म'डल छावहु । 
हरद दूध केसर मग छिरकहु, भेरी मृदंग निसान बजावहु |? (५८०३) और 'करी 
सुभद्रा आरती' (४८५०४), 'संख भेरि निसान बाजे, बज बिबिध सुहावने । भाट बोलें बिरद बार 
बचन कहें मनभावने ।' (४८०४) श्रौर बार्जाह जु बाजन सकल सुर ।? (१६६०), अ्रथवा “नव 
फूलनि के मंडप छाए! (१६९०) | शुभ मुह॒त में ही मंडप बनाने की प्रथा आज भी है--सोधि 
महरत चोरी बिधि रची ।! (४८०४)*१॥। मंडप के नीचे चोक पूरा जाता है तथा यज्ञ करने के 
लिये चौरी अथवा बेदी (१६६०) [सं० वेदी] बनाते हैं-- छाए जु फूलनि कुंज-मंडप, पुलिन में 
बेदी रची । (१६६०)। 
कुछ व्यवसायिकों की उपस्थिति” भी आवश्यक सी समझी जाती है, जेसे--“मालिनी' 
'ज्ञोलिनिः, 'सुनारि', दरजिनि! तथा “गंधिनि' (१६६३) ।* स्त्रियों के गाली गाने की प्रथा की 
सूचना भी है-'तोसों गारि कहा कहि दीजे' (४८०५), अ्रथवा “झ्राई जु नेवते दूहूँ दिसि तें, देति 
प्रानंद गारियाँ ।! (१६६०) । नेबता शब्द घरेलू निमन्त्रण के अ्रथ में श्राज भी बोला जाता है । 
विवाह में बारात के खाना खाते समय कुछ घरों में स्त्रियों के गाली गाने की प्रथा श्राज तक 
सुरक्षित है । 
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१--हष॑० सां० श्र०, ए० ७२, राज्यश्री-विवःह्‌ के निमित्त वंदी के खभे गीली ऐपन 
की थापों तथा श्रालता से रंग हुये लाल बस्रों, श्राम तथा श्रश्ोक पल्‍लवों से 
सजाये गये थे । 
२--मानस, बाल०, २८७, बिरचे कनक कदलि के खंभा । २०६, २८८--'रचे रुचिर 
बर बंदनिबारे ।' “चोक भाँति अनेक पुराई ।! 
३--तुलसी, जानकीमंगल, १२७, 'मुनिगन बोलि कहेउ नृप मांडव छावन। 
गार्वाहू गोत सुवासिनि बाज बधावन ।' 
४--हरष ० सां० श्र०, ए० ७०, वाण व'शत राज्यश्री के विवाह की तेयारी का 
चित्रण महत्त्वांकन की हृष्टि से बेजोड़ है। इससे प्राचीनकाल के समृद्ध भारतीय 
घराने में श्रनेक प्रकार के कार्यों में नियुक्त व्यक्तियों का विशद चित्रण मिलता 
है । इस वर्णन से तत्कालीन बिवाह की तयारो पर भी प्रकाश पड़ता है | आ्रातिथ्य- 
सत्कार सें सुगंधि, पान ओर फूल बाटे जाने लगे । दूर-दूर से चतुर शिल्पी बुलाए 
गये थे । ढोल बजाने वाले चमार को शरब दी गई थी। सफेदी करने वाले 
कारीगर सुगन्धित जल से क्रीड़ा वाषियां भरने वाले लोग, सुनार (हेमकार), 
मांगलिक चित्र बनाने वाले चित्रकार, मिट्टी के खिलोने बनाने वाले, चित्र बनाने वाली 
तथा मालायें, उबटन एवं वख तथा डोरे को लच्छियाँ रंगनेवाली खतरियों तथा श्रन्य श्रनेक 
कामो में व्यस्त ध्यक्तियों का स्वाभाविक चित्रण है। 
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२४१. बिबाह' (१६८६ ), ब्याह (१६६१, ४८०५ ) [ सं० । विवाह ] भ्रथवा 
पानिग्रहन ( १६६० ) [ सं० पाणिग्रहण | संस्कार बेदबिधि से सम्बादित होने का निर्देश 
भी कवि ने किया हे ।--बिद-बिधि कियो ब्याह बिधि! ( ४८०४ ) अ्रथवा “बिप्र लगे घुनि वेद 
उचारन, जुबतिनि मंगल गाए! ( ४६८ ) तथा धरे निसान श्रजिर ग्रह मंगल, बिप्र बेद 
प्रभिषेक करायो । सुर अमित आनन्द जनकसुर सोइ सुकदेव पुराननि गायौ ।” ( ४६६ ) 

पाणिग्रहण संस्कार मात्र तो कुछ ही घंटों में पूरा हो जाता है किन्तु उसके स्वागत 
समारोह की तेयारी वधु पक्ष वाले महीनों से करते हैं। दूलह (१६६२, १६६० ) | सं० 
दुलंभ | ४८०० अ्रथवा बर [ सं० वर ] के पक्ष के लोग बरातरे (४८०४ ) (सं० 
वरयात्रा ] लेकर निश्चित तिथि पर दुलहिनी (१६६०, ४८०६ ) श्रथवा दुलहिनि 
( १६६२ ) के घर उपस्थित होते हैं । बरात में भ्राने वाले वर के बंधु बांधव एवं इष्टमिन्र ही 
बराती [ सं० वरयात्रिक |] (१६६० ) कहलाते हैं--'मनमथ सेनिक भए बराती। 
(१६६० ) उम्रसेन और वसुदेव के बरात सजाकर लाने का वन है--“चुले साजि बरात 


५-४, तुलसी, रामललानहछु, ५, १०-लोहारिनि?, 'तंबोलिन', 'अ्रहिरिनि! मोचिनि', 
मलिनिय/ ,बरिनिया', नउनिया', नाउनि', श्रादि श्रनेक व्यवसायिको' का 
वित्राह के अवसर पर उपस्थित होने तथा उनके श्रपने-अपने निश्चित कार्यों का 
महत्त्वयूर्ण निदेश है । 

६ -मानस, बाल०, ३२६, जेवत देहिं मधुर धुनि गारी । ले ले नाम पुरुष औ नारी ।' 


१--इंडिया एन नोन दु पारिषनि, पु० ८५, ८६, प।रिणनि ने विवाह का पर्यायवाचो 
शब्द 'उपयमन' प्रयुक्त किया है जिसका अर्थ 'स्व-कररण' ( वर का वधू को 
अ्रपना बना लेता ) था। विवाह संस्कार 'पाशिग्रहण' से पूरा होता था। 
पाशिग्रहण का भी उपयुक्त भाव ही है । वर पिता के हाथ से वधू का हाथ 
ग्रहण कर उसको जिम्मेदारी स्वीकार करता है। मत के अतुसार विवाह श्रपनी 
जाति में ही होते थे । कात्यायन ने शास्त्रानुसार विवाहिता पत्नी को पारिग्रहर 
विधि के कारण ही 'पारि-गरृहोती कहा है । इस विधि के श्रनुसार विवाहिता 
न होने पर पारि-गृहीती' कहा है। म॒तु के श्रतुसार कन्या “प्रदान! 
रूप में पति को पिता द्वार। दी जाती थो। पाणिनि के श्रनुसार पत्नी कुमारी' 
होनी चाहिये तथा पतंजलि ने भी “अपूर्वा पति, कुमारी माया तथा' 'कुमार 
पति” का उल्लेख किया है । 'पत्नी' शब्द उसका पति के साथ यज्ञों में भाग लेने से 
बना है: ( पत्युर नो-यज्ञा-संयोगे) । पति को सामाजिक स्थिति पत्नी को स्वतः प्राप्त . 
हो जातो थी जसे महाम।त्र को पत्नी महामात्रो श्रौर आचार्य की पत्नी श्राचार्याणी । 

२--हुषे० सां० श्र०, पृू० ७२, वाण ने 'बर' तथा वधू! शब्द प्रयुक्त किये हैं । 
( वधू वरगोत्रग्रहरागर्भारिण ) 

३--हुषं० सां० अ्र०, प॒० ८२, बाण ने राज्यश्नी को बारात चढ़ने का भी विस्तृत 
वर्णन किया है| श्रागे पदक्ष लाल चंवर लिये हुए, उसके बाद घोड़े श्रौर फिर 
पीछे सोने के साज से श्रलंकृत' हाथो थे | गृह॒वर्मा हुथिनी के ऊपर बेढ़े थे । श्ागे- 
भ्रागे चारण गाते श्रा रहे | 
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जादो कोटि छप्पन भ्रति बली ।! ( ४५०४ ) समधी (१२१) सं० संबन्धी | का गाते- 
बजाते भ्राने का चित्रण विनय पद में भी है-- ताल पखावज चले बजावत, समधी सोभा कौ ।' 
बारात के साथ इस प्रकार बाजे कौ व्यवस्था श्राज भी होतो है--'सं्र॒ भेरि निसान बाजे बजें 
विबिध सुहावने ।” ( ४८०४ ) | इसके अतिरिक्त उठ समय सजे हुए हाथी घोड़े एवं रथ भी 
बारात की शोभा-बृद्धि करते थे-- गज रथ बाजी बनाइ, चंवर छत्र साजि । ( १६६२ )। 
चर का वाहन विशेष रूप से सुसज्जित किया जाता है। वह उस समय अलक्ृत धोड़े अथवा रथ 
पर झाता था" । इसका संकेत सूर ने क्रिया है--तुरी ताजी बिना ताजन चपल चपला श्री 
रही । जीन जरित जराव पाखरि लगी सब मुक्ता लरी ।' ( ४८०४ )। वध्‌ की विदा भी इसी 
रथ पर होती है--चंदन के स्यंदन बेठे हरि, संग श्री राधा गोरी ।! ( १६६५ )। 


बहुमूल्य नये वस्त्ाभूषणों के श्रतिरिक्त वर के वेश में मोर ( १६८९ ) तथा सेहरार 
( १६६२, ४८०४ ) इस विशिष्ट शुभ अवसर की सूचना देते हैं--सिहरा सिर मुकुट लठकत, 
कंठ माला राजई |! हाथ पहुँचो हीर की नग जरित मुदरी अ्राजई ॥! (४८०४ ) 
अथवा 'लटकत सिर सेहरो मनु! ( १६६२ ) तथा 'मोर मुकुट रचि मौर बनायो' ( १६९० )। 
मौर तथा सेहरा बनाने का काम माली का है। सिर पर मुकुट के समान 'मौर” होता है तथा 
चेहरे पर पड़ी फूल मालाग्रों को सेहरा' कहते हैं । 


इस संस्कार के शात्त्र, विदित अंगों में” लग्न ( १६८९ ) निकालना--धरी लग्न ज़ु 
सरद निसिकी' मधुपरक् [ सं* मधुपर्क एक भाग दही, दो भाग शहद तथा घी मिलाकर 
१ - मानस, बाल० २१५, हाय गय स्यंदन साजहु जाई ।! 
१२२, तुरग नचार्वाह कुंअर बर, अकनि सदंग निसान । 
१००, सहस राग बार्जाह सहनाई ।' 
जानकी मंगल, १८०, 'नद भाट मागध सूत जातक जस प्रतापहि' 
बरनहों ।' 
२--प० सं० दी०, २७६ | ८५, ६, पांवरि तजहु देहु पग परी, श्रावा बांक तोखार । 
बांधहु मोर छत्र सिर तानहु, बेगि होह असवार ।!' 
२७७ | ७, औराता रथ सोने क साजा भए बरात गोहन सब राजा | बाजत गावत 
भा अ्रसवारू । सब सिघल जे करहि जोहारू ।' 
३--हर्ष ० सां० श्र०, पएृ० ८३, वर गृह॒वर्मा के तिर पर मल्लिका पुष्पों की माला 
तथ उसके बीच में फूलों का सेहरा वर्णित है ( 'उत्कुल्ल मल्लिका मु डमाला 
मध्याध्यासित कुसुमशेखरेण शिरखा' ) । 


४--हर्ष ० सा० श्र०, प्ृ० ८३, राज्यश्री फे विवाह की थेदी चूने से पुती थी श्रौर 
नये उगे हुए जवारे युक्त मंगल कलश रकक्‍ले थे। विवाहार्नि के निकट हरी 
कुशा, आ्ररोहएण के लिये सिल, कृष्ण मुगवर्म, घृत, ल्ुवा श्रोर समिधाएँ रक्‍्खी हुई 
थी | नये सूप में लाजाहोम के लिये खोलें भी रक्‍खी गई थी | होम के बाद 
राज्यश्रो श्रोर गृहवर्मा ने श्रग्ति के चारों श्रोर भांवरें घूमी और लाजांजलि दी । 
विवाह कार्य की समाप्ति पर बर-घधू ने सास-ससुर को प्रणाम कर बासगुद्द में 
प्रवेश किया । 
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ही 


मधुपक बनता है ] प्रौर पूजत विधान में इसका स्थान है ] ( १६८९ ), भांवरि* (१६०९६, 
१६६० ) [ सं० अ्मण अग्नि परिक्रमा ), ग्रन्थि बन्धन १६८९, १६६० ) पानिग्रहन'े 
( १६६० ) ग्रादि विशेष झूप से उल्लेखवीय है---श्रधर मधु सधुपरक” करि के, करत आ्रानन 
हात। फिरत भांवरि करन भूपन, अग्नि मनो उजास ॥।, . .जिय परी ग्रन्थि कौन छोरे, निकट 
ननद न सास ।' ( १६८६ ) झ्रथवा तब देत भांवरि कुंज मंडप, प्रीति ग्रन्थि हिये परी ।” 
( १७६० ) तथा ता परि पानिप्रदन बिधि कीन्‍्हीं । तब मंडप भ्रमि भावरिे 
दीन्ही ।/ ( १६६० )। सात भाँवरों को 'फेरा? भी कहा जाता है।* वर बधृ द्वारा की गई 
अग्ति-परिक्रमा को ही भाँवरे' कठते हैं । 

शासत्रविधि के साथ कुत्त ब्योहार ( ४५०४ ) अथवा लोक रीति ( १६६२ ) पूरो 
करने की भी सूचना है--जुत्रा जूव्रति खिलाइ कुल ब्योहार सकल कराइयो।” ( ४८०४ ), 
प्रथवा ब्रज की सब रीति भई, बरसान व्याह ।' ( १६९२ )। विवाह-संस्कार के बाद स्त्रियों 
के मनोविनोद तथा हास-परिहास पूर्ण कुछ कृत्य हैं जिन्हें लोक-ग़रहीत कह सकते हैं । उपय क्त 
पद्मांश में उल्लेखित जुबा” का चित्रण नवम-स्कन्ध के राम-सीता-विवाह में भी है--पूं गीकल- 
जुत जल निरमल धरि, आानी भरि कुंडी जो कनक की । खेलत जूब सकल जुवतिनि में, हारे 
रघुपति, जिती जनक की । ( ४६६ )। 

दूसरे प्रमुख लोकाचार कंकन-चारः (१६६१ ) का तीनों विवाहों में सुन्दर वर्णन 


आन 
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१--पूजन के सोलह श्रंगों में मधुपर्क भी है-- आसन स्वागत पाद्यममध्यंमावनीयक्रम्‌ । 
मधुपक चमस्नानं बसनाभरणानि च ।॥ गन्धपुष्पे धूपदीपो नेवैद्यं वन्द्न तथा ॥। 

२--तुलसी, जानकी-मंगल, १६२" 'होन लागी भांवरी' 

३- मानस, बाल०, ३२४, 'भयों पामिगहन' 

८ “तुलसी, पावेती-मंगल, १३५, 'श्ररघ देह मनि श्रासन बर बेठायउ । 

पूजि कीन्‍्ह मधुपक श्रभी श्रंचवायउ ।' 

५--प० सं० टी०, २८१' तेसि गाँठि पिय जोरब जरम न होइहि छूटि ', २५८-६, 
गॉठि दलह दुलहिनि के जोरी। दुश्लो जगत जो जाइ न छोरी ।” बेद भर्नाह 
पंडित तेहि ठाऊँ | कन्या तुला रासि ले नाऊँ ।' | 

२८६, दुहूं नाउं होइ गोत उचारा | चांद के हाथ दीन्ह जमाला ।' 

६ --२८६-७ चांद सुरुज बुई भाँवरि लेहीं. . .सातौ फेर गाँठि सो एके । 

७--तुलसी, जानकी मंगल, १६८, 'जुन्ना खेलावत कौतिक कोन्ह सयानिन्‍्ह ।' 

८--हर्ष ० सां० आ्र०, प्र० ७२, व्याहु के कगनों के लिये सूत को लक्छियों के रंगने 
का बाण ने उल्लेख किया हे ( 'बेबाहिककणोणा सूत्रस्नहांइच रंजयन्तीमि:' ) । 
पृ० ८३,विब्ााह के पहले गृह॒वर्भा को खत्रियों दवरा कोतुक गृह सें ले जाने का वर्णन 
भी मिलता है । यहां लोकाचार तथा हंसोड़ ख्ियो के परिहास को 
चर्चा भी है। वाण ने कोहबर का विव्राह के पहले वर्णन किया है । पंजाब में 
यही प्रथा है तथा कुरुक्षेत्र में भी प्रचलित होगी | दिल्‍ली मेरठ में उल्या होता 
है | यहां ञ्लियों के देवताझों की थापना वाले पूजाचार, विवाह कार्य के बाद 


होते हैं। 


२२२ संस्कार, गरह्यकम तथा आश्रमधर्म 


है--“कर कंपे, कंकन नह छूट । राम-सिया-कर-परस मगन भए, कौतुक निरखि सखी सब 
लूटें, , .तब कर-डोरि छुटे रघुपति जू, जब कौंसिल्या माता ग्रावे ।” ( ४६६ ), श्रथवा” थम 
ब्याह विधि होइ रह्यौ हो कंकन-चार बिचार । रचि-रचि प्रचि-पचि गृथि बनायो, नवल 
निपुन ब्रजनारि ॥। बढ़े हुहो तो छोरि लेहु जी, सकल घोष के राइ। के करि जोर करो त्िनती, 
कै छुवो राधिका पाइ ॥|' ' “छोरहु बेगि कि आानहु श्रपनी, जसुमति माइ बुलाइ। सहज सिथिल 
पल्‍लव तें हरिजू, लीन्दौ छोरि संवारि ।''दुलहिनि छोरि दुलह को कंक़त, बोलि बबा 
वृषभान | कमल-क्मल करि बरनत हैं हो, पानि प्रिया के लाल। श्रव॒ कबि कुल सांचे से 
लागत, रोम कंटीले नाल ।” ( १६६१ ), तथा 'कंकन छोरयौ द्वारिका बाज्यों अ्रनंद निसान | 
( ४८०६ )। तेल चढ़ाते समय वर-वधू के हाथ में कंकण बाँधने की प्रथा आज भी है । एक 
छोटी सी पोटली में हल्दी सुपारी और लोहे का छल्ला कलावे से बांध देते हैं। दोनों श्रोर की 
स्त्रियाँ ( प्रायः भाभी ) इसमें खूब गाँठे बाँध देती हैं जिससे सरलता से खुल न सके। ऊपर 
के पद्मांश में इसका संकेत है। कलावा ( लाल पीले व सफेद रंग ) तिरंगा सूत होती है जिसे 
शुभ कार्यो में काम में लाते है। श्राजकल इसी प्रकार और भी कुछ खेल 'कोहबर! ( एक 
कोठरी जिस में कुछ देवी देवता स्थापित किये जाते हैं ) में सम्मिलित हैं जसे वर-बधू का एक 
दीपक * की दो बत्तियाँ मिलाकर एक करना, मटकी से पुए मुटठी से भरकर निकालना आदि । 
यह सभी कऋत्य दो व्यक्तियों के एक-प्राण होने के प्रतीक रूप हैं । हर घर में किसी न किसी रूप 
में यह लोकाचार सरक्षित है । 

२४२--विवाह के समय दुलहन के घुघट काढ़ने की प्रथा का इन प्रसंगों में उल्लेख 
नहीं है। हिडोला शीषक तथा दधि-दान झ्रादि में जो उल्लेख आये हैं उनकी चर्चा पहले की 
जा चुकी है | घृघट की प्रथा श्राजकल धोरे-धीरे कम होती जा रही है । विवाह के समय 
अधिकांश परिवारों में झ्राज भी बधु का मुख घूंघट से आाव्रत रहताहै और एक रस्म "मुंह 
दिखाई” की भी है । इसमें सब ग्रुरुजन नव वधू का मुख देखकर कुछ भेंट देते हैं । 

विवाहोपरान्त कृत्यों में वन्‍दी एवं याचकों तथा ब्राह्मगों को दान देना, उनका ग्राशीर्वाद 
देना तथा 'न्योछावरी' भी उल्लेखनीय हैं--( ४८०४, ४६०६ ) 'देवकी पियौ वारि 
पानी, दे असीस निहारती ।” ग्रथवा “मुक्ति-भुक्ति न्‍्यौछावरी पाई सुर सुजान ।' 

भारतीय हिन्दू परिवारों में प्रचलित विवाह सम्बन्धी रुढ़ियों में दाइज़” ( ४७११ 





१--मानस, बाल० २३६०, 'सुदिन सोधि कल कंकन छोरे ।' 

२--हष॑० सां० झऋ०, प्‌० 5०, राज्यश्री के विवाह-वर्तन में वारण ने कोठरी में 
इन्द्राणी के रूप सें कुछ देवी-देवता स्थापित करने का उल्लेख किया है। 
( 'प्रतिष्ठाप्यमान्द्राणोदेवतम्‌! ) । बिवाह-पद्धतियों के श्रनुसार इन्द्रांसी का 
पूजन भो होता है ( 'विवाहे दवोपूजनं' ) वाण ने मुखलेपन एवं उबटन तेयार 
करने का उल्लेख भी किया है । 

३--तुलसी, जानकीमंगल, २०६, 'कर्राह निलछ्लावरि छिनु-छिनु मंगल सुद भरी ।' 
प० सं० ढी०, २८६-६, 'नखत मोंति नेव्धावरि वेहीं ।' 

४--हषं० सां० अ०, पृ० ७१, राज्यश्री को वहेज. में दिये जाने वाले हाथी एवं 
घोड़ो' का उल्लेख बाण ने किया है. ( निरुष्यमाणयौतकयोग्यमातंगतुरंग- 
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४८०१ ) का दायज' [ सं० दातव्यं-दायज्ज-दाइज्ज | सबसे अधिक महत्वपूर्ण है। सूर ने 
भी इस प्रसंग में कई बार उल्लेख किया है--'जनकराइ बहु दाइज दे करि, बार-बार पद 
बंदत ।? (४७१ ), अथवा आई भीषम दियो दाइज ता ठौर बहु' ( ४८०१ ), तथा 
'सतभामा समेत ले ग्राया, मनि को हठि सिर नाइ । श्रोर बहुत दायज दीन्हें उन, करि विवाह 
ब्यौहार । (( ४८०८ ), तथा 'ताके पिता ब्याह तब कोन्‍्हों, दाइज बहु प्रकार तिन दीन्‍्हों ॥॥' 
( ४८१० )। इस प्रकार कवि ने अनेक प्रकार की सामग्री दहेज में देने का उल्लेख मात्र किया 
है । उसके वर्णन विस्तार नहीं हैं । 

वर्तमान सामाजिक कुरीतियों में दहेज प्रथा का विशिष्ट स्थान है। प्राचीन समय के 
विपरीत आज वधू के पिता को बाध्य होकर सामथ्यं से श्रधिक दहेज देना पड़ता है। कुछ 
जातियों तथा प्रान्तों में यह कुप्रथा श्रधिक प्रचलित है । 

प्राज भी विवाह का बीजारोपण सगाई अथवा मंगनी से ही होता है । इसको “गोद 
भरना ' भी कहा जाता है। यह विवाह पवका होने का छोटा सा उत्सव है ।* विवाह के पहले 
दूसरा उत्सव लगुन' के नाम से प्रसिद्ध है। लड़को के हाथ पर रक्खी लग्नपत्रिका तथा भेंटकी सामग्री 
लड़के के घर पर भेजी जाती है और उसके हाथ पर भी रक्‍्खी जाती है । यह निश्चित तिथि पर 
कन्या के घर झाने का निमन्त्रण है । भ्रन्य वतंमान लोक-ग्रहीत क्ृत्यों में तेल चढ़ना, निकरौसी, 
द्वाराचार, आरती, मामा का भात, चढ़ावा आना, भात बड़हार की दावत, न्यौतनी, विदा, वर 
बध्‌ कावर के घर स्वागत, तथा भोज और मुख-दिखरोनी आदि की गणना की जा सकती है । 

विवाह का एक पर्यायवाच्री शब्द शादी [ फा० “खुशी ] श्राजकल खूब बोला 
जाता है । पारिग्रहण' के पीछे पिता द्वारा कन्यादान करने की भावना है अतएव 'कन्यादान' 
शब्द भी प्रचलित है । यही विचार मनु ने भी रक्खा है । हिन्दू परिवारों में कन्यादान का बहुत 
महत्त्व है और इससे पुण्य-प्राप्ति का विश्वास है। कन्यादान के साथ गोदान तथा कुछ धन दान 
करने का विधान भी है। हिन्दू विवाहों का रूप अन्य देशों से बहुत भिन्‍त रहा है । यह एक 
संस्कार माना गया है न कि एक समभोता । यह भाग्य-निर्धारित एवं जन्मजन्मान्तर का साथ है । 
व्यक्ति के प्रमुख सामाजिक कतव्य ग्रहस्थाश्रम में ही पूरे होते हैं प्रतः विवाह संस्कार 
श्रत्यधिक महत्वपूर्ण है । वर्तमान विवाह-विच्छेद नियम अब धीरे-धीरे इस आदर्श को अवश्य 
बदल देगा । 








तरगितांगनं, पु० ८६ )। इस प्रकार ससुराल में दस दिन रह कर गृहवर्मा 
वधू व वहेज के साथ चले गये ( 'योतक निवेदितानि शम्बलानि आादाय' ) । 
१-मानस, बाल० ३२६, कहि न जाइ कछु दाइज भूरी।...... कंबल बसन॑ 
विचित्र पठोरे ', ..गज रथ तुरग दास श्ररु दासी | घेनु श्रलंकृत कामदुहासी ।' 
२३३, भरि-भरि बसह अ्रपार कहारा ।..... . दाइज श्रमित न सकिय कहि, 
दीन्ह बिदेह बहोरि ।' 
प० सं० टो०, २५६-८,६ 'में भाँवरि नेवछावरि राजचार सब कोन्ह। दाइज कहाँ 
कहां लगि, लिखि न जाइ तत दीन्ह ।' २८७ : 'रतनसेनि जो दाइज पावा' 
२--हषं ० सां० अ्र०, प्र० ६६, वाण ने राज्यश्री के विवाह पक्‍का होने की जो 
विधि दो है उससे वाणकालोन वग्दत्ता बनाने को प्रथा पर प्रकाश पड़ता है । प्रभाकर 
वर्द्धन ने शुभ सुहृत में गृहवर्सा के दूत के हाथ पर राजकुल के समक्ष कन्या-जल 
गिराया । 


२२४ संस्कार, ग्रह्मकम तथा श्राश्रमधम 


आश्रम धम 

२४३--मनुष्य जीवन के सो वर्षो को चार बराबर भागों में बाँटना श्रथवा श्राश्रम धर्म 
भी हिन्दू समाज की अपनी विशेषता मानी जा सकती है ।* सूरसागर में युधिष्ठिर-गुरुकुल- 
हत्या (२६१) तथा कृष्ण का यज्ञोपवीत संस्क्रार (४०२६) के बाद ग्रुरु के पास विद्याध्ययन के 
लिये जाना वर्णित है । वहाँ से समावतंन के पहले ग्रुरु को दछिना (४०२६) [सं० दक्षिणा] देने 
का परिचय भी मिलता है-- ग्रुरु सो कह्यौ जोरि कर दोऊ दछिना कही सो देउं मंगाई ।' सुदामौ- 
चरित में भी गुरुगह तथा चटसार (४५४०८) का उल्लेख आया है । 


विवाह के साथ ही पच्चीस वर्ष का ग्रृहस्थाश्रम* माना गया है | सूरसागर में विवाह 
का तो अनेक वार वर्णन है ही। बानप्रस्थ (४७१२) तथा संन्यास (४२०१) ग्राश्रमों की भी 
एक दो स्फुट प्रसंगों में चर्चा मात्र है--आपुहि पुए्ष आपुहीं नारी । आपुद्ि बानप्रस्थ ब्रह्म 
चारी । (४७१२)। सन्‍्यास का उल्लेख योग के अन्तगंत सांसारिक सुखो के त्याग के साधारण 
ग्रथ में हुआ है--स्थाम राम कौ संगी यह श्रलि, काजत कह सन्यास ।? (४२०१) । 


ग्रृहस्थ जीवन का त्याग पचास वर्ष भ्रायु समाप्त होने पर बताया गया है । वानप्रस्थ 
धरम ग्रहरा करके पत्नो भी पति के साथ जा सकती थी । इस जीवन में भी ग्रहस्थ के समान ही 
पाच यज्ञों का आदेश था । फिर पचहृत्तर वर्ष की आयु से संसार से पूर्ण विरक्ति या न्यास 
प्रारभ हाता था। इस आश्रम में सनन्‍्यासी भिक्षु का कोई धर नहीं होता था । उसकी देनिक 
प्रावश्यकताएँ भी अत्यन्त सीमित हो जाती थी | चिन्तन एवं मनन मे एकचित्त संन्यासी सब 
भय त्यागकर मृत्यु का स्वागत करता था । 
अन्त्येष्टि कम 
२ ४४, नवम स्क्रन्ध में महाराज दशरथ के श्रन्त्येष्टि कर्म शीपक पद ४६४ हे । इस 
पद से तत्कालीन प्रचलित विधि का अनुमान होता है | इसमें कुछ शब्द, जिनका संबंध अन्त्येष्ट- 
कम से है, उल्लेखनीय हैं णेसे--चिता [सं०], बिमान, तिल-अजलि, जलकुभ, दीपदान, 
बिप्रभोजन, दान, कम श्रादि-- 
चंदन अगर सुगंध और घृत, बिधि करि चिता बनायोौ। 
चले बिमान संग गुरु-पुरजन, तापर नृप पोढ़ायौ । 


(-“ईन्डिया एज नोन टु पाणिन, ४० ८१, पाणिति ने ब्रह्मचारिन' 'गृहपति' 
'परिक्कजक' तथा “भिक्ष' शब्दों का उल्लेख किया है । 

२--गाहस्थ धर्म नित्य किये जाने वाले पांच यज्ञ ( ब्रह्म-यज्ञ, देव-यज्ञ, पितृ-यज्ञ, 
मानुष-यज्ञ तथा भूत-यज्ञ ) तथा विशेष अ्रवसरों पर किये जाने वाले तीन यज्ञों 


( पाक, हविर्‌ तथा सोम ) का श्रादेश था। इनमें एक प्रकार से उसके सभी 
साम्ताजिक कर्तव्य भरा जाते थे । 


३--हषं० सां० अ्र०; ए० १०३, प्रभाकरवर्धन के प्रन्त्येष्टि संस्कार से वारकालीन 
प्रथा पर यशथेष्ट प्रकाश पड़ता है। भरहुत व साँची की कला में बुद्ध की धातु- 
गर्भ मंजूषाएं इसी प्रकार हाथियों पर जाती हुई चित्रित की गई हैं। हर्ष ने 
सरस्वती में स्नान करने के बाद जलांजलि दी। बाण ने दश श्रशौच दिवसों 
का वर्रान भी किया है। (“गतेषु श्रशौच्र विवसेषु) । 


सामाजिक संगठन, संस्कार तथा त्योहार २२५ 


भस्म भ्ंत तिल-अंजलि दीन्हीं, देव बिम।न चढ़ायो । 

दिन दस लो जल कुंभ साजि सुचि, दं।प-दात कर 4यौ । 

जानि एकादस बिप्र बुलाएं, भोजन बहुत करायो । 

कीन्हौ दान बहुत नाना बिधि, इहि बिधि कम पुजायौ |” (४६४) । 


“क्रिया! शब्द साधारण अथ में प्रयुक्त किये जाने पर भी इस कर्म विशेष का बोधक है । 
प्राज भी 'क्रिया-ऊर्म” कहा जाता है । सम्पन्न घरों में राजा दशरथ की भ्रन्त्येष्टि क्रिया के अनुरूप 
ही इसी प्रकार दान, भोजन श्रादि की प्रथा है। मृत्यु के बाद दस दिन झ्राज भी श्रजुद्ध माने जाते 
हैं । तुलसी ने विमान?, चंदन”, चिता, 'दाहक्रिया”, 'तिलांजरलि' झ्रादि शब्दों का उल्लेख दशरथ 
के देहावसान के बाद किया है ।* शव को तेल को नाव में रखने का जिक्र भो है ।' जटायु 
तथा शबरी का अन्तिम कम राम द्वारा होने का उल्लेख मात्र है श्रप्ें कर करि ताहि जरायौ ।' 
(५१०), 'पुनि तन तजि हरि-लोक सिधारी ।.... . . निज कर करि तिल-प्रंजलि दई ।” (५११) 
कुछ विनय पदों के अन्तगंत अन्‍न्त्येष्टि क्रिया में मृत शरीर जलाने तथा कपाल-क्रिया का उल्लेख 
है---ले देही घर-बाहर जारी, सिर ठोंकी लकरी |! (७१), 'जिन पुत्रनिहिं बहुत प्रतिपाल्यौ, 
देबी देव मनेहैं । तेइ ले खोपरी बाँस दे, सीस फोरि बिखर हैं ।” (८६)। 


मृत-शरीर को जला देने की प्रथा हिन्दुओं में ही है श्रन्यथा मुसलमानों व ईसाई धर्मों 
में मृत-शरीर को जमीन में गाड़ने को प्रथा है। छोटे बच्चों के मृत-शरीर को श्रकसर हिन्दू भी 
जलाते नहीं हैं श्रोर जलप्रवाह कर देते हैं । भस्मीभूत शरीर को भी जल में प्रवाहित किया जाता 
है, विशेष रूप से गंगा में । विश्वास के श्रनुसार गंगा में प्रवाहित करने से झ्ात्मा को मुक्ति मिल 
जाती है । 

२४५, सुरसागर में उल्लिखित शब्दावली के अतिरिक्त तुलसी ने कुछ प्रोर संस्कारों श्रोर 
लोक-हत्यों से संबंधित शब्दों का उल्लेख भी किया है जैसे 'जातकरम”, बारहों', 'नामकरन', 
चूड़ाकरत! तथा “हछू'।१ इनके नामों के मात्र उल्लेखों के ग्रतिरिक्त उन्होंने कुछ विस्तार भी 
प्रधिक दिये हैं । मात--पिता का नामकरण के समय शिशु को गोद में लेकर चौक के पास बेठने 
की वतमात प्रथा का उल्लेब भी है ।* लोक-ऊत्यों में तुलसी ने 'महछू” को श्रधिक महत्त्व दिया 
है । यह सम्भवतः यज्ञोपवीत अ्रयवा विवाह के प्रारंभिक लोक कृत्यों में से है। यह नाखून में 
नहरनी छुप्राने को प्रथा है। तुलसी ने 'रापललानहछू' नाम स्त्रतंत्र पुस्तक की रचना इस प्रथा 
के वर्णाव-विस्तार देने के लिये हो की है । विवाह-संस्क्रार को भी प्रधानता दी गई है। मानस, 
कवितावली श्रौर गीतावली के विवाह-प्रसंगों के ग्रतिरिक्त जानकोमंगल तथा पाव॑तीमंगल में 


“८ १--मानस, श्ररएय०, २३२, तिहि की क्रिया जथोचित, निज कर कोन्‍्हीं राम ।” 
२--श्रयोध्या, १७०, 'नप तनु बेद बिदित भ्रन्ह॒वावा ।'''भे परिपूरन काम ।! 
३--मानस, श्रयोध्या० १५७, तेल नाव भरि नृप तनु राखा ।! 
४--मानस, १,१६३, 'जातकरमस सब कीन्‍्ह' 

गीता०, १,४ “छठी बारहों लोक बेद बिधि करि।? 

गीता०, १,६ 'नामकरन रघुबरनि के '।' 

सानस, १,२०३, “चूड़ाकरन कीन्ह गुरु जाई ।' 

रामललानहछू, १३, श्रति बड़भाग नउनिश्रा छुये नख हाथ सो हो ।' 
५---सुलसी, गीता० १,६ 'चारु चौक बेठत भई भूष भामिनों सोहैं | 


२६ 


६ संस्कार, गृह्य कम तथा प्राश्रमधम 


भानकी झौर पावंती के विवाह का कवि ने मनोयोगपुण चित्रण किया है। सूरसागर में 9 ल्लिखित 
शब्दावली के श्रतिरिक्त तुलसी के इन ग्रंथों में प्रयुक्त श्रन्य कुछ नये नामों पर भी ध्याव जाता है 
शैसे 'बरेखी' (--अ्रवधी “बरदेखी' ), तिल” चढ़ाना, 'लगन' देना, श्रगवानी', “जनवासा', 
सुसामथ',' 'परिछन', 'नेगचार', क्रुसोदक” लेना, 'कन्यादात', 'साखोच्चार', सिदूर-वंदन', 
होमलावा', 'सिलपोहनी', कोह्बर', 'लहकौरि' श्रादि। मुख दिखरोनी”' तथा “घूंघट” का उल्लेख 
मी है। कोहबर के जुआ तथा 'कंकनाचार' के अतिरिक्त सींक के धनुष' से वर की शक्ति की 
4रिहासयुक्त परीक्षा का उल्लेख भी है। शास्त्रोचित कार्यों से श्रधिक इन लोकाचारों का, उस 
ध्षमय की प्रथाश्रों पर प्रकाश डालने के कारण, अधिक महत्व है । 


जायसी ने पद्मावती के औधान', जन्म, छठी, तथा नामकरण श्रादि का वर्णन किया है। 
छठी के दूसरे दिन पंडित का आ्ाना, कन्या का भविष्य बत ना तथा नाम रखना श्रादि वर्णित 
हैं ।! विवाह कार्य से संबंधित शब्दावलो में 'बर', 'बरोक' (बरच्छा), (तिलक', जेमारा' 'मंगल- 
धार', लगन',: बिग्राहु,, नेवत', सुहाग” गाना, लाल वस्त्र मंडप के निकट बिछाना, बरात', 
बराती, 'जनवासे' [सं० जन्यवासक ), गवना' [सं० गमत--गवन-गौना] तथा 'जिवनार' झ्ादि 
उल्लेखनीय हैं । गौने के बाद दुबारा पिता के घर न लौटने की प्रथा का अनुमान होता है । 
प्रात्रा की सुविधाएं न होने के कारण सरलता से मायके जाना सम्भव न होगा और फिर यदि 
दूरी भ्रधिक हो तब तो दुृष्कर ही होगा ।* वर वधू का एक दूसरे को जयमाला पहनाना, अश्रंजलि 
में जल लेकर कन्यादान करना, ग्रन्थि-बन्धन आदि कृत्य भी वशित हैं ।* 
४. त्योहार 

२४६, सूरसागर में तत्कालीन कुछ प्रमुख त्यौहारों और उनके मनाने की पद्धति का 
परिचय भी मिलता है। गोवधन-पूजा शीर्षक महत्त्वपूर्ण प्रसंग के पहले ही दीपमालिका* 
(१४२७,२४३०, १५१३) का वरणान है | कृष्ण इस दिन सुरपति इन्द्र की पूजा के स्थान पर 
गोवधन-पूजा करने का श्राग्रह करते हैं। दीपमालिका वर्णन में मोती और प्रवाल से चौक पूरने, 
कंचन की थालिका में दीपक जलाना, पूजा की बलि-सामग्री तेयार करना, घरों के द्वारों पर 
थापें लगाना' (१४२७,१४३०,१४३६) तथा '“अन्नकुट-विधि” के लिये पकवान और "नेवज? 
एकत्रित करना (१४३४) श्रादि वणित हैं-- श्राजु दीपति दिव्य दीपमालिका ।, . .गज मोतिन के 
चौक पुराए बिच-बिच लाल प्रबालिका । बर श्रृंगार बिरचि राधा जू चली सकल ब्रज बालिका । 
भलभल दीप समीप सौंज भरि लेकर कंचन थालिका ।' (१४२७) दिवाली के दूसरे दिन भ्मन्नकुट 
का उत्सव मनाते हैं । यह ब्रजभूमि में विशेष लोकप्रिय पवव है। क्ृष्ण-मन्दिरों अथवा विष्णु- 
मन्दिर में इसका विशेष श्रायोजन करते हैं । गोव्धंन-पूजा का श्रप्नकूट से ही संबंध है । विविध 
नेवेद्य तथा भोज्य पदार्थों का पहाड़ के समान ढेर सा लगाते हैं और गोबर के बने गोवधेन की 
तथा गौ की पूजा होती है। इसके साथ ही त्यौहार के उल्लासमय वातावरण का हृष्य भी 
उपस्थित किया गया है-- 


गावत हंसत गवाय हंसावत पटठकि-पट्टकि कर तालिका ।!, (१४२७) । 


१-प० सं० ठी०, ५०-५२। 

२--प० सं० ठी०, २७४-२८३। 

३--प> सं० दो०, २८६। 

४---तुलसी, गीता०, ७,२० 'ललित दोपमालिका बिलोकरह हित करि झ्रवघ धती।! 
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हठरी (१४२८)' नामक दीवाली के विशेष मिट्टी के खिलौने का उल्लेख प्रागे किया 
गया है। दीवाली* के दीपक प्रमावस्या की श्रधेरी रात में भ्रत्यधिक चित्ताकषक लगते हैं । श्राज 
इसी त्यौहार में दिये जलाना", लक्ष्मी-पूुजन, पकवान बनाना, खील, शक्कर के खिलोने, मिट्टी 
के खिलोने, आतिशबाजी आदि का उल्लेख किया जा सकता है। बरसात की समाप्ति पर दीवाली 
के पहले लोग अपने-अपने घर साफ करते हैं और पुताई कराई जाती है। इस दिन जुग्रा खेलने 
की प्रथा भी चल गई है। विश्वास के भ्रनुसार दीवाली के त्यौहार का मूल राम का श्रयोध्या 
पुनरागमन प्रानंदोत्सव है। 

दीवाली से पहले सावन के महीने में हिडोले' का कवि ने विशद चित्रण किया है। इसके 
सम्बन्ध में मनोविनोद के साधनों के सिलसिले में बताया गया है । वर्षा ऋतु में हल्की-हल्की बूंदों, 
ठंडी हवा एवं हरियाली का आनंद भूले में कुलकर लड़कियाँ श्राज भी लेती हैं । बसंत-लील। 
शीर्षक पदों में प्रकृति के प्रफुल्लित रूप का विशेष रूपःसे चित्रण है । प्राकृतिक शोभा मनुष्य के 
चित्त में भी श्रनुपम उत्साह एवं उमंग भरती है। नई प्रीति, नई लता, पुहुप नए, नयत नए रस 
पागे । नए नेह, नव नागरि हरपित, सुर सुरंग अनुरागे ।! (२४६६) । 

२४७, फाग्रुत मास की पूर्णिमा के दिन मनाये जाने वाले बसन्त ऋतु के उत्सव फागु 
(३४६६), फाग (३४७०,३४७८) श्रथवा फगगुआ (३५११) शीषक अनेक पद हैं (३४६७० 
३५३६ )। बसन्‍्तपंचमी से श्रारंभ करके वसन्तोत्सव का श्रन्त फाल्गुन की पूर्णिमा को होने के 
कारण इसको वसन्तोत्सव में सम्मिलित कर लेना श्रस्वाभाविक नहीं है। होरी * (३४८४, 
३४८६-३४६ ० ,३५०६ ) शब्द भी शत्तेक पदों में बार-बआर उल्लिखित हैं। यमुना तट पर, गलियों 
तथा श्रटारियों में फाग खेलने का दृश्य उपस्थित किया गया है। इसमें रत्नजटित या कंचन 
पिचकारी” ( ३४७२,३४८४, ३५१२) तथा कलश से सुगंधित द्रव्य तथा रंग डालना, भुम-भृम 
कर भूमक गाना, परस्पर गालियाँ देना, अनेक प्रकार के वाद्य यन्त्र बजाना, एक दूसरे को पकड़ने 
के लिये दौड़ना, छीना भपटी, लज्जा छोड़कर 'होली हो” आदि कहकर चिल्लाना, गली-प्रटारी 
का रंग अबीर गुलाल से भर जाना आ्रादि चित्रों में मदमत्त ब्रजवासियों तथा प्रेम एवं यौवन की 
उमंग से युक्त राधा-कृष्ण और गोपियों का श्रत्यधिक विशद चित्रण है । इसमें शिष्ट एवं अशिष्ट 
दोनों कृत्यों का विवरण मिलता है। ब्रज में मनाई जाने वाली होली का प्रभाव इन पदों में 
स्पष्ट रूप से पड़ा है । निम्नलिखित पद्मांशों से श्रनुमान हो सकता है कि कवि ने कितने मनोयोग 
से फाग के उत्सव का वर्णन किया है-- 


कुमकुम चंदन भ्ररगज घोरे । हाथिनि ले पिचकारी दौरे । 
गोपी गोप भए वभककभोरे। अश्रंचल-गांठि परस्पर जोरे। 





१--ब्रजलोक साहित्य, ए० २४६, ब्रज कौ ख्तरियाँ दूध तथा नारियल के खोपड़े के कोयले 
को मिलाकर दोवार पर 'दीवाली' रखती हैं । 

२--तुलसी, कविता० ७, १७६ “...चारि दिवारी को दीयो ।' 

३--श्रजलोक साहित्य, १० २४६, ख्रियाँ ब्राटे को ठिकुली सो रोज बनातो हैं । इसके 
श्रतिरिक्त गोबर की ढाल, तलवार, गूलरी बनायी जातो है | इनकी माला 'धरगुलीः 
पर रखते हैं श्रोर होली,को श्राग में जलाते हैं। होली के लोकगीत कृष्ण-राध' 
तथा शिव से संबंध रखते , हैं । 

४--तुलसी, गोता० २,२२ 'भोलिन्ह प्रबीर पिचकारि हाथ ।! 
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उड़त ग्रुलाल अरुन भए अंबर । कुमकुम कीच मची घरनी पर ॥ 

चंग मृदंग बांचुरी बाजे । पकरत एक एक भरि भाज ।। 

इक ले झ्रावत हरद कपोलनि । इक ले पोंछति ललित पटोलनि । 

इक अवलंबति, इक श्रवलोकति | चुंबन दान देति इक दंपति ॥॥ 

गुरुजन खरे सबे मिलि देखे | तिनकौ तरुनी तृन सम लेखें ?९ (३४१६) 

ग्रथवा “गारी होरी देत दिवावत ।'* ब्रज में फिरत गोप-जन गावत । 

दूध दही के माते डोल । काहे न हो हो हो हो बोल ॥ 

बगलनि में दाबे पिचकारी । बांधत फेर पाग संवारी । 

छज्जनि त॑ छूटति पिचकारी | रंगि गई बाखरि महल भ्रटारी ।' (३५२०) 

या 'खिेलत फाग्रु कह्त हो होरी । 

उत नागरी-समाज विराजत, इत मोहन हलधर की जोरी ।'** 

इहि बिधि उमंग चल्यो रंग जह तहं, मनु अनुराग सरोबर फोरी ।” (३५२६) 

या खेलत हरि ग्वाल-संग फागु-रंग मारी । 

इक मारत इक तारत, इक भाजत, इक गाजत, इक धावत, इक पावत, इक झ्रावत 
पारी ।! (३५०६) 
या 'उत जेरी धरे ग्वार, बांसनि रत परी मार । (३५०७) 

श्रथवा आंजति गश्रांख मनावहि फगुआ'। (३५११) 

तथा “यह ढोटा धौं श्राहि कोन को, मारत मनसिज बान' । (३११३) 

तथा “'मानत कोन फाग मैं प्रभुता, मन भायौ सो कीन्यो' ।(३५३४) 

आँखों में काजल लगाना, युवतियों का छरी बेत लेकर" निकलना तथा गांठ जोड़ने 
की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता है । बेतों की मार का प्राय: सभी पदों में निर्देश है--* 

'कूलनि के कंदुक नौलासी कनक लकुटिया हाथ । (३५२५) । 

२४८, होली पर नये वस्त्राभूषण पहनने का संकेत है-“नये बसन ग्राभूषन पहिरत, 
अरुन सेत पाटंबर कोरी” (३५२६) तथा फूलों के श्ंगार का भी चित्रण है (३१५३५) । होली 
पर गाये जाने वाले गोतों' धमारि (३५१३), भूमक (३५२३) तथा चांचरि (३४७५) की 
व्याख्या संगीत के भ्रन्तगंत की गई है । 

फगुवा, फगुआ (३५३४५) में मेवा-मिष्ठान तथा वस्त्र देने का जिक्र है : (फूले) फगुआ 
दियो रस राख्यो, पट भूषन नह (रह्यो) काख्यो,, ..! (३५३५), भ्रथवा 'जसुमति धरि वृषभानु 
के, फगुआ हमरो देहु | जसुमति हंसि सब सखिनि त्यों, राधे लिन्ही श्लोल । मेवा मिश्री बहु 
१--गीता० ७,२२ बार्जाह मृदंग डफ ताल बेनु । छिट्काह सुगंध भरे मलय रेनु ।' 
२०-गीता० ७,२२, करें कूद निपट गई लाज ।' 
३--गीता० ७,२२ “नर नारि परसपर गारि देत ।' 

४--#० जी० प्र० १५, श्रध्या० १ बरसाने की खत्रियाँ फागुन सुदो नौमो भ्रथवा दससी 
को नंद गांव के पुरुषों को डंडे मारती हे । पुरष इस चोट से श्रपने को लोहे को 
दालों से बचाते हे । इस प्रथा को हुरंगा' कहतै हूं । 

५--तुलसी ० गीता०, ७,२:, लिये छरी रत सोधें बिभाग । चांचरि भूमक कहें 
सरस राग ।' तथा लोचनि झ्लांजहि फगुआ्आ मनाइ । छांडहि नचाइ हा हा करइ ।! 


सामाजिक संगठन, संस्कार तथा त्यौहार २२६ 


रतन, दई सबति भरि ओल ।? (३५३३) तथा फग्रुझ॥ बहुत मंगाइ दियौ मिलि भूमक हो ।! 
(२५२१) साथ ही ब्राह्मणों और बंदीजनों को भी दान दिया गया--दृइज समाज समेत करत 
द्विज तिलक, दूब दधि रोचन रोरी | सूर स्थाम बिप्रनि बंदीजन देत रतन कंचन की बोरी ।? 
(२५२६) । फाग में बारुनी का स्थान भी था-- कोटि कलस भरि बारुनी, दई बहुत मिठाई 
पान! (३५२७) । 

होली के बाद क्ृष्ण-राधा एवं गोपियों का भूले में भूलना तथा यमुना में जल-बिहार' 
का वर्णन हुश्रा है--गोकुल नाथ बिराजत डोल। संग लिए वृषभानु-नंदिनी, पहिरे नील 
निचोल ।! ( ३५३८ ) 

अथवा' जदुपति जल-कीड़त जुबति संग। 
सागर रुकुचित तजियत तरड्ढर । 
पोड्स सहर्र संत अभ्रष्ट. नारि। 
तिन में अति सोभित श्री मुरारि ॥” ( ३५३० ) 
तथा “करत, जदुनाथ जलधि-जल केलि |” ( ३५२६ )। 

संस्क्रार तथा त्योहारों में उल्लिखित बाजों तथागीतों के सम्बन्ध में आगे बताया 
गया है । होली एक महत्त्वपूर्ण त्योहार होने की चर्चा भी है--खाइ खेलि हंसि लीजिये, फाग 
बड़ी त्यौहार'* ( ३५२२ ) जीवन के अस्थाथी सुख होली के हर्षोल्लास के समान हो बताए 
गये हैं --सूरदास भगवंत-भजन बिनु, चले खेलि फाग्रुन की होरी ।! (३०३ ) अथवा बिना 
चारि होरी के अ्रवसर, बहुरि आपनो लेहु' ( ३४८२ )। 'होली खेलना' श्राज भी कहा जाता 
है। 'फग्रुवा' शब्द होली पर भेजी जाने वाली भेंट का परिचायक है। प्रायः देवर-भाभी तथा 
नंदोई-सलहज के सम्बन्धों में फग्रुवा देने की प्रथा अधिक है। सावन में तीज ( ३४६० ) 
खेलने का कवि ने हिडोला-वर्णन में उल्लेख किया है-- रड्गमहल में जहं नन्दरानी, खेले तीज 
सुहाई ।! (३४६० )। 

२४९ , होली! सम्बन्धी .लोक-गीतों में त्रज की होली और कृष्ण-राधा तथा गोप-गोपियों 
का ही प्राय: वर्णन होता है। ब्रज को होली भी प्रसिद्ध है। होली के दिन, उत्तर प्रदेश में, 
विशेष रूप से सूरसागर में वरित हृश्य उपस्थित होता है । कई दिन पहले से ही बाजार व 
सड़कों पर रंग पड़ना शुरू हो जाता है। उच्चवर्ग के नागरिक परिवारों में अवश्य इसका 
संयमित रूप प्रचलित है । बांस से मारना, कीचड़ फेंकना, गाली, निबेन्ध छीना भपटीः श्रादि 
श्रशिष्ट आचरण वर्जित हैं | पृणिमा की रात को शुभ मुहुत में होली जलाने की प्रथा है । 
इसका प्रारम्भ बसन्‍्त पंचमी के दिन होता है ओर निदिष्ट स्थान पर एक डाल गाड़ दी जाती 
है तथा भाड़ भंखाड़ व लकड़ी एकत्रित की जाने लगती है। हौली के दिन सब भेद एवं विरोध 
समाप्त हो जाते हैं । लोग दोपहर तक रंग खेलने के बाद संध्या समय नये वस्त्र आदि पहनकर 
मित्रों से मिलने जाते हैं । होली में गले मिलने, अबीर-गलाल लगाने तथा इत्र, गुभिया-समोसा 
ग्रादि पकवान से श्रातिथ्य सत्वार करने की प्रथा है। सू रसागर में वरित सुगन्धित द्वव्यों के 





१--तुलसी, मीता० ७,२१, खेलि बसंत कियो प्रभु मज्जन सरज्‌ नोर । बिबिध भांति 
जाचक जन पाए भूषन चोर ।? 

२- ०स टी०, १८६-२ 
'यह बसंत सब कर तेवहारू' 


4 & रू 
२३० संस्कार, गृह्मकम तथा झ्राश्रमधर् 


स्थान पर इत्र छिड़नने का रिवाज हो गया है। होली के विशिष्ट लोक-गीतों एवं मंगीत।का 
भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। उत्तर प्रदेश, बिहार'आदि में होली के .बाट नये वर्ष का आरम्भ भी 
माना जाता है । होलिका सम्बन्धी अनेक लोक-कथाएँ प्रचलित हैं। सबसे श्रधिक लोक प्रिय 
हिरषण्यकशिपु की बहन होलिका तथा प्रहलाद की कथा है । विद्यां की देवो सरस्वती तथा विष्णु- 
लक्ष्मीयूजन भी कहीं-कहीं होता' है । 

दीवाली तथा होली के अतिरिक्त वतंमान समय के अन्य प्रचलित त्यौहारों में दशहरा, 
रक्षाबन्धन, शिवरात्रि, रामनवमो, जन्माष्टमी, भेयादूज, नागपंचमी या ग्रुड़िया, बसन्‍्त पंचमी 
तथा हरितालिका तीज आदि के नाम लिए जा सऊते हैं। मुगलकाल में भी प्रायः यह सभी 
त्यौहार प्रचलित थे। उस समय भी गांवों में एवं क्षत्रिय वर्ग में दद्वहरे का महत्व था। 
साधारण वर्ग का मनोरंजन सदेव से इन त्यौहारों और उत्सवों से ही प्रधानतया होता रहा है। 
सावन के लोकगीत प्राय: पति-पत्नी और भाई-बहन से सम्बन्धित हैं। इनमें ही भूले के गीत 
भी हैं । होली के समान हिडोले के अधिकांश गीतों का सम्बन्ध राधा-कृष्ण तथा ब्रज की ग्रन्य 
गोपिकाश्रों से है । 

जायसी ने भी होली जलाने, खेलने" तथा पक्रवानों* आदि के पहले बसन्‍त प चमी* 
के उत्सव का भी उ.लेख किया है। सूर <ल्लिखित लोक-गीतों का पद्मावत में भी निदश 
हुआ है । 





१--प० सं० टी, १८६-१५९ । 
२-प० सं० टी०, १६२-४ । 
३--पं० सं० दी० १८३-१८६ । 


खण्ड ७ 


भर्म तथा दशंन 


१--दार्शनिक तथा धार्मिक शब्दावली' 


१--भक्तित से संबंधित शब्द 


२५०--सू रदास जी प्रारम्भ में दास्य-भाव से पद लिखते थे। वल्लभ-संप्रदाय में प्रवेश 
करने के बाद सांप्रदायिक्र सिद्धान्तों एवं विचारधारा का प्रभाव उनकी काव्य-रचना पर पड़ना 
स्वाभाविक ही था। वल्लभ-संप्रदाय के अनुयायी होने के नाते ग्रन्य अ्रष्टछाप कवियों के समान 
ही सूरदास जी की दाशनिक तथा धामिक शब्दावली वल्लभीय सिद्धान्तों की पृष्ठभूमि में ही 
समझी जा सकतो है। पुष्टिमार्गीय आचार्यों द्वारा प्रपादित तथा अष्टछाप कवियों द्वारा 
प्रचारित प्रक्ति-भावना को मूल धारा ब्रह्म-सूत्र, भागवत, गीता, महाभारत के नारायणी 
उपाख्यान, नारद पंचरात्र तथा शांडिल्यभक्ति-सूत्र, श्रादि में है । इस दृष्टिकोण को सामने रख 
कर ही इस शब्दावली का विवेचन करने का यत्न किया गया है । 

दाशंनिक दृष्टि से ज्ञात शुद्धाद्वतवाद, ब्रह्मदाद श्रथवा अविकृत-परिणामवाद ही 
धामिक अ्रथवा सांप्रदायिक दृष्टि में पुष्टिमाग अथवा वल्लभ सम्प्रदाय समका जा सकता 
है । इस संप्रदाय के अनुसार भगवतृप्रेम-प्राप्ति के तीन साधन माने गए हैं-- 
( १) मर्यादा मार्ग ( कम तथा ज्ञान ), ( २) प्रवाह मार्ग ( लौकिक कर्मों में रत रह कर ) 
( ३ ) पुष्टि ( भगवत्‌ ग्रनुग्रह द्वारा )। अन्तिम माग श्रेष्ठम समझा गया है जा पर कृपा 
तुम्हारी होइ । रूप तुम्हारी जाने सोइ।” ( ४६१६ ) तथा--अपनी भवित देहु भगवान ।' 
(१०६ ) ! सांसारिक विषयों में अनासक्ति आवश्यक है--'जौ लौं मन-कामना न छूटे...... 
काम, क्रोध, मद, लोभ सत्र हैं जो इतननि सौँ छूट । सूरदास तबहीं तम नासे, ज्ञान-प्रगिनि भर 
फूट ।' (३६२) अथवा-'धोखें ही घोखें डहकायौ | समुझ्ति न परी, विषय-रस गीध्यौ, हरि-हीरा 
घर मांभ गंवायो ।! (३२६) तथा-रे मन छांड़ि विषय को रंचिबौ ।” (५६) | प्रारंभिक स्कन्धों 
के अनेक पदों में कवि ने बार-बार संसारिक प्रलोभनों से दूर रखने का आग्रह किया है । 

संप्रदाय ने चार प्रधान प्रमाण माने हैं--वेद ( ब्राह्मण-ग्रंथ, संहिता तथा उपनिषद्‌ ), 
गीता, वेदांत-सुत्र तथा भागवत । सुरसागर के अनेक पदों में इनका प्रमाण दिया गया है । 
इसका उल्लेख इन ग्रन्थों के सिलसिले में किया गया है--'ऊधो बेद वचन प्रमान।” (४६५३) । 

२५१-कहब्रह्म के तीन रूप माने गए हैं--१-पूर्ण पुरुषोत्तम, परक्रह्म, रस रूप अ्रथवा 
श्रीकृष्ण---सच्चिदानन्द देव तुम अथवा, पूरन परमानन्द' ( १७६३ )॥ २--प्रक्ष रत्रह्म--यह 
त्रयी अथवा चौबीस अवतारों में प्रकट होता है। ३--योगियों द्वारा ग्रात्मा में ही साक्षात्कार 
होने वाला अन्‍्तर्यामी ब्रह्म । परत्रह्म विरुद्ध धर्मों का श्रागार है जेसे सम्रुण तथा गम्य, किन्तु 
साथ हो निग्ु ण॒ एवं अगम्य । वह सच्चिदानन्द स्वरूप है तथा उसके छः: गुण हैं--ऐश्वयं, 
वीर्य, यश, श्री, ज्ञान तथा वराग्य । 

सूर के उपास्य देव श्रीकृष्ण हैं जो पूर्ण पुरुषोत्तम हैं। उनकी आस्था निग्रुण रूप में भी 
है, साथ ही उन्होंने राम की स्तुति भी की है। गोपियों द्वारा शिवपूजन भी करवाया है, किन्तु 
यह दोनों पुरा ब्रह्म कृष्ण के ही श्रन्य रूप हैं--'प्रभु तुम्हरे इक रोम प्रति कोटिक ब्रह्मा सींव' 








१--इस श्रध्याय को शब्दावलो की प्रष्ठभूमि सस्बन्धी सामग्री का शुरुय श्राधार 
डॉ० दीनदयाल गुप्त के 'भ्रष्टदाप और बल्लभ संप्रदाय' शीषंक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ के 
दूसरे भाग के पव्चम तथा पष्ठ भ्रध्याय हैं । 

३० 


२३४ दाशनिक तथा धामिक शब्दावली 


(१११० )। निम्न ण॒ के प्रति उनके विचार स्पष्ट ही हैं--'अत्रिगत गति कछु कहत न आरावे, 
ज्यों गृ गे मीठे फल कौ रस अ्रंतरगत ही भावे । सब बिधि श्रगम बिचार्राह ताते सूर सग़ुन पद 
गाव।! ( २ ) | सूर ने उनके विराट-रूप का भी वर्णान किया है---'हरि जू की आरती बनी” 
( ३७१ ) पश्रथवा--नननि निरखि स्याम-स्वहूप । रह्यौ घट-घट व्यापि सोई, जोति रूप 
श्रतूप' ( २७० )। उनके विचार से ज्ञान तथा कर्म मार्ग दृष्कर हैं जिसमें निगुण की उपासना 
बताई गई है । भ्रमर-गीत वाला श्रंश इसका ही प्रमाण है। गोपियों के मुख से मानो 
सूरदास जी ने श्रपने विचार ही रक्‍्खे हैं--'मधुकर निरगुन ज्ञान तिहारौ । 
तीच्छन तेज तपस्या यामैं, कापे जात जु घारौ ।” ( ४५४४ ), भ्रथवा “यह गोकुल गोपाल-उपासी | 
जे गाहक निरगुन के ऊधो ते सत्र बसत ईसपुर कासी ।” ( ४५४६ ), श्रथवा 'अगम पंथ परम 
कठिन, गौन तहाँ नाहि।' ( ४५१७ ), तथा “ब्रज जन सकल स्थाम ब्रत-धारी | बिना ग्रुपाल 
श्रौर जिहि भाव, तिहि कहिये ब्यभिचारी ।” ( (४५४६ )। 


सूर ने इस प्रकार अपने इष्टदेव को ही परब्रह्म माना है। त्रिदेव तथा चौबीस 
लीलावतार सब उनके ही रूप हैं-- हरि के रूप रेख नहिं. राजा। भलख रूप कछु कह्यौ न 
जाइ। हरि जू के हिरद यह आई। देउं सबनि यह रूप दिखाई 7 (४६१८ ) श्रथवा 
“जगत पिता तुम ही हो ईस (( ४६१६ )' तथा 'परमहंस तुम सबके ईस । बचन तुम्हारे सुन 
जगदीस । तुम अच्युत अविगत अविनासी | परमानंद सकल सुख-रासी | तुम तन 
धारि हर॒यौ भुव-भार | नमो-नमो तुम्हें बारम्बार ! (४६१५ ), श्रथवा अलख निरंजन 
निराकर श्रच्युत भ्रबिनासी । सेवत जाहि महेस सेस, सुर माया दासी ॥ धर्म स्थापन हेत पुनि, 
धरायौ नर श्रौतार ।...मैं ब्यापक सब जगत, बेद चारौ मोहि गायौ। मैं करता मैं भोगता, मो 
बिनु और न कोइ । जो मौकों ऐसे लखे ताहि भरम नहि होइ...में उदास सब सो रहौं यह मम 
सहज सुभाइ । ऐसौ जाने मोहि जो, मम माया तरि जाइ ॥/* ( ४८२८ ) तुम जानत मोहि 
नन्‍द-ढुटोना, नन्‍्द कहाँ तें आये । मैं पूरन अ्बिगत भ्रबिनासी, माया सबनि भुलाए।( २१३८ ) 
सृष्टि ब्रह्म का ही अ्रंश है। जड़ सृष्टि में उसका सत्‌ अंश है तथा जीव में सत, 
चित्‌ । वह परमात्मा के वशीभूत है--करी गोपाल की सब होइ ( २६२ ) अ्रथवा “भावी के 
बस तीन लोक हैं, ( २६४ ) | जीव में ब्रह्म के छः ग्रुणों तथा आ्रानन्दांध का तिरोभाव है । 
इसको प्राप्ति से ही ब्रह्म की प्राप्ति हो सकती है तथा संसार के झ्रावागमन से मुक्ति। 
जीव श्रसंख्य, नित्य तथा सनातन है। निम्नलिखित पंक्तियाँ इस दृष्टि से महत्त्वपूर्ण हैं--- 
आपुरहिं पुरुष आपुहीं नारी...प्रातम ज्ञान बिना जग भूला ।...परमानन्द तर्बाह सुख पावहु । 
( ४७१२ ) श्रथावा 'चेतन जीव सदा थिर जानौ' या एक प्रान ढ्वे देह है, द्विबिधा नहि यामें । 
गब॑ कियौ नरदेह तें में रहों न तामें । ( १७१६ ) तथा “'घट-घट व्यापक दारू अगिनि ज्यों, 
सदा बसे उर माही ।' ( ४२२४ ) | 

२५२--जगत भी ब्रह्म का श्रंद्द है तथा वही इसका निमित्त कारण तथा उपादान कारण 


दोनों है । जगत सत्य है क्‍योंकि ईश-निर्मित है तथा इसका लय भी ईइ्वराधीन है। 
सूरसागर में भी जीव तथा जगत सम्बन्धी यही सिद्धान्त वरणित है--'तीन लोक हरि करि 





६गीता० भ्र० €, इलोक ६, उदासीनवदासीनससकतं तेषु कर्मसु । 
२२--पुरुष: सः पार्थ भक्‍त्या लमभ्यस्त्वनन्यया परः । 
यन्यास्तः स्थानि भूतानि येन सर्वंर्मिद ततम्‌ ॥! 


पं & 
धम तथा दशन २३५ 


बिस्तार । अपनी जोति कियौ उजियार । जंसे' कोऊ गेह संवारि। दीपक बारि कर 
उजियार । घट-घट में सोई दरसाई ।. ..जोति सरूप झ्ातमा मानौ ।...थावर जंगम जहं लगि 
भए । जोति तुम्हारी चेतन किए ।” ( ४६१८ ), श्रथवा जो जग, क्‍यों मिथ्या कहि जाइ | जहाँ 
तरे तुमरे ग्रुन गाइ ।” ( ४६१६ ) तथा, ज्यों पानी में होत बुदबुदा, पुनि ता माँहि समाइ । 
त्याँंही सब जग प्रगटत तुमतें, पुनि तुम मांहि बिलाइ । (४६२० )। 

संप्रदाय के अनुसार संसार को असत्य बताया गया है । यह जीव निर्मित तथा उसकी 
ममतात्मक कल्पना तथा श्रहंता का ही नाम है । जगत सत्य है तथा ईश-निर्मित, किन्तु संसार 
अ्रसत्य है तथा जीव की अविद्या नाश कर इससे मुक्ति पाने का यत्न करना चाहिए ; “इहि संसार 
ग्रपार बिरत हू (६२), 'हरि बिन अपनो को संसार ।” (८४)। माया भी दो प्रकार की बताई 
गईं है-एक विद्या (ब्रह्म की शक्ति-स्वररपा जो जगत का प्रसार करती है ) तथा दूसरी अविद्या 
( संसार का निर्माण करने वाली )। सूरसागर में अ्रविद्या माया का वर्णन अनेक पदों (४२-५५) 
में है--महामोहिनी मोहि श्रातमा? तथा अपमारगहि लगाव” तथा कवि ने इससे छूटने को बार- 
बार कहा है। भक्ति तथा ईश-पअ्रनुग्रह ही इससे निस्तार के उपाय हैं--माया जलधि अ्रगाघ 
महाप्रभु, तरि न सके तिहि कोइ ।” नाम जहाज चढ़े जो कोऊ तुव पद पहुँचे सोइ ।/ ( ४६२० ) 
में प्रन अबिगत अभ्रबिनासी माया सबनि भुलाए! ( २१३८ )। अ्रथवा--ईहि माया सब 
लोगनि लुख्यौ । जिंहि हरि कृपा करी सो छुल्यो' (२८२), अ्रथवा--हरि, तेरी भजन कियोौ 
न जाइ । कह करों तेरी प्रबल माया देति मन भरमाइ ।' ( ४५ ) तथा ( गोपाल ) तुम्हरी 
माया महाप्रबल, जिहि सब जग बस कोन्हों ( हो )।' तथा ( ४४ ) तुम्हरी माया जग 
उपजाया ।? ( ४६१८ )। 

पुरुषोत्तम का अंश-रूप माया के भुलावे में पड़ कर श्रपने सत्यस्वरूप का विस्मरण कर 
देता है तथा श्रनेक कष्ट पाता है । जीव की आरात्मा में ही सत्य स्थित है तथा संसार तो स्वप्न- 
समान है। सूर ने इस भावना को अनेक पदों में समभाया है---अपुनपौ आपुन ही बिसर्‌यो... 
कहि कौने पकर्‌यो' ( ३६६ ), चकई री, चलि चरन सरोबर, जहाँ न प्रेम बियोग ।' (३३८), 
जौ लौं सत-सरूप नहिं सुकत ।” ( ३६८ ) 

सूरसागर के कमरी-पदों में शक्ति-हूप माया का रूपक बाँधा गया है--यह कमरी 
कूमरी करि जानति. ..जो तिहुँलोक अडंबर”, कमरी के बल श्रसुर संहारे।! ( २१३३ )। 
ब्रहा की शक्ति राघा-छूपिणी माया का इस रूप में भी वर्णन है। आत्म-भ्रम नष्ट होने पर 
दुःखाभाव हो जाता है जो एक प्रकार की मुक्ति ही है--- बिषया जात हरष्यौ गात ।” (३६७) 
“अंतरु तें हरि प्रगट भए ।? ( १७४८ )। 

२५३--चारि पदारथ (२४६, ३५६, १४१८ ४७७८) का उल्लेख अनेक बार है-- 
“चारि पदारथ के प्रभु दाता' ( ३५६ ) अथवा नारि, पतिब्रत माने जोई। चारि पदारथ पावे 
सोई” ( १४१८ ) | इनके नाम भी बताए गये हैं--अथ, धम, कामना, मुक्ति, फल्न चारि 
पदारथ पाव! ( ४७७८ ) संसार-दुःख से छुटकारा तथा श्रानंदावस्था की प्राप्ति ही 'मोक्ष' 
है। मर्यादा मार्ग से सालोक्य, सायुज्य, सारूप्य तथा सामीप्य मुक्तियों की प्राप्ति 
हो सकती है । सूरसागर में इनका उल्लेख है--'सालोक्यता, समीपता, सारूपता, भुज 
चारि | इक रही सायुज्यता सो सिद्ध नहिं बिनु ज्ञान ।! श्रथवा हम सालोक्य सरूप सायुज्यो, 
रहति समीप सदाई ॥ ( ४५१८ ) | सालोक्य मुक्ति का श्रर्थ है भगवान के लोक मात्र में 
पहुँचना । 'चकई री, चलि चरन सरोबर, जहाँ न प्रेम बियोग” ( ३३८ ), श्रथवा 'भूगी री, 
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भज स्थाम कमल-पद, जहां न निसि को त्रास ।” ( ३४१ ), तथा--सुवा, चलि ता बन को 
रस पीजे ।” ( ३४० )। सामीप्य का भ्रथ है उनके निकट पहुँचना, सारूप्य उनका रूप पा 
लेने का बोधक है तथा सायुज्य है एकीभूत हो जाना । वल्लभ सम्प्रदाय में पाँचवीं तथा श्रेष्ठतम 
मुक्ति सायुज्य-प्नुरूपा मानी गई है। प्रथम चार श्रक्षर ब्रह्म तक पहुँचाती हैं तथा पाँचवीं पूरा 
पुरुषोत्तम तक । इस उच्चतम अवस्था में आ्रात्मा पूर्गपुर॒ुपोत्तम की लोला में प्रवेश पाकर 
पूर्णानन्द को प्राप्त होती है।इस अश्रवस्था में भेद इसलिए किया गया है क्‍योंकि श्रभेद से 
आनन्दानुभव नहीं हो सकता । सूर-वरणित रास का सुख इसो प्रकार का है । 


पुष्टिमार्गीय भक्त के प्रारब्ध तथा संचित कर्मों का भगवत्कृपा से शमन हा। जाता है-- 
किन्तु श्रन्य मार्गों से क्रम-मुक्ति मिलती है--'माघों जू, जो जन तें बिगरे । तठ क्ृपाल 
करुनामय केसव, प्रभु नहि जीय धर ।” ( ११७ ) अथवा--'जिन जिनहीं केसव उर गायौ। 
जिन तुम प॑ गोबिद-ग्रुसाई, सबनि अ्रभयनन्‍्पद पायो। ( १६३ ) 


पुरुषोत्तम का लोलाधाम ही 'गोलोक' कहा गया है। इसका स्थान बेक्‌ठ से उच्चतर 
है। पुरुषोत्तम स्वव्यापक हैं श्रतएव गोलोक भी । यह स्थान-विशेष नहीं है वरन्‌ स्थिति- 
विशेष है। इस नित्य लीला-धाम का ही श्रवतरित रूप वृन्दावन तथा गोकुल है। इसीलिए 
ब्रजभूमि, ब्रज की भाषा, गोप-गोपिका, पशु-पक्षो, वृक्ष, यमुना आदि सभो का विशेष माहात्म्य 
माना गया है। सूरदास जी ने भी इसको बकंठ से ऊपर स्थान दिया है--तीन लोक तृन-सम 
करि लेखत, नन्दनन्दन उर जोएं । बंसीबट, बृन्दावन, जमुना, तजि बेकंठ न जावे ।? ( ३४६ ) 
अथवा--बृन्दाबन रज द्व॑ रहों, ब्रह्म लोक न सुहाई..«बृन्दाबन बृज कौ महत कापे बरन्यौ 
जाइ । ( १११० ) तथा--बृन्दाबन द्रुम लता हुजिये! ( १६६४ ) | 


२५४-- रास ( १६५७, १६५५ ) [ रस"-आनन्द--रस तथा ग्रानन्द का समूह ही 
रास है ]। यह तीन प्रकार के माने गए हैं--विषयानन्द, काव्यानन्द, तथा ब्रह्मानंद । 
वललभ सम्प्रदाय में एक चोथा श्रेष्ठतम आनन्द भजनानन्द अ्रथवा प्रेमानन्द भी माना गया है। 
स्रसागर में इनका उल्लेख है--'भजनानंद हमें श्रलि प्यारी । ब्रह्मानंद सुख कौन बिचारो ।! 
(४७१२) । “रास” शब्द का सम्बन्ध रहस! | एकानन्‍्त आनंद | से भी माता गया है। रास 
एक नृत्य विशेष है । सम्प्रदाय में रास आध्यात्मिक श्रथ में भी लिया गया है श्रर्थात्‌ श्रप्राकृत 
देहधारी रस-हूप श्रीकृष्ण का उनकी आनन्द-प्रसारिणी-सामथ्यं-शक्तियों भ्रर्थात्‌ गोषियों के 
साथ नित्य लीला का रससमूह । रास के चार भेद किये गये हैं : १--नित्य रास, २--भ्रवतरित 
रास, ३२--भ्रनुकरणात्मक रास ( भक्तों का मावात्मक या मानसिक ), ४--देहात्मक या देहिक 
रास ( भक्तों द्वारा किया जाने वाला नृत्य विशेष )। सूरसागर में रास का विस्तृत वर्णान है। 
इसमें नित्य रास तथा अवतरित रास दोनों का एकीकरण है--सुरगन चढ़ि बिमान नभ 
देखत ।..-धंनि-धनि सूरदास के स्वामी, अश्रदुभुत राच्यो रास । (१६६२ ) श्रथवा-- 
मानो माई घन-घन श्रन्तर दामिनि । घन दामिनि दामिनि घन श्रन्तर सोभित हरि-ब्रज 
भामिनि ।! ( १६६६ ) | श्रथवा-- मु रली धुनि बेकुंठ गई ।” नारायण-कमला सुति दम्पति, 
श्रहि रुचि हृदय भई । सूर निरखि नारायण इकटक, भूले नेने निमेष। (१६८२ ) 
तथा--ख्रवन सुन्यो न कहूँ भ्रवलोक्यो यह सुख श्रब लौं कहाँ संच्यो । ( १७६१ )। 
दास्य, वात्सल्य, सत्य, तथा कान्‍्ता या माधुयंभाव की भक्तियों में से रास-रस की अनुभूति 
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केवल भ्रन्तिम भाव से ही प्राप्त की जा सकती है। सरसागर में माधुयभाव से भक्ति करने 
वाली गोपिकाए' तथा राधा ही इसकी अधिकारिणी समभी गई हैं । 


गोपियाँ परब्रह्म की आनन्द-प्रसारिणी सामथ्य-शक्ति-रूपा हैं तथा राधा इनका पराकाष्ठा 
वाला रूप है। वह भगवान के प्रानन्‍्द की पूर्ण सिद्ध शक्ति हैं। गोपियाँ ' सिद्ध अथवा सिद्धि 
में लगे कान्ताभाव से भक्ति करने वाले भक्तों का रूप भी समभी जा सकती हैं । भागवत में 
राधा का उल्लेख नहीं है। विद्वलनाथ ने राधा का उल्लेख किया व दो ग्रंथ स्तुति में लिखे । 
वलल्‍लभाचायं ने पहले वात्सल्य-भाव वी भक्ति का प्रचार किया था। वास्तव में भक्ति का 
प्रारम्भ इसी भाव से होता है। वल्लभाचाय के उत्तर-जीवनकाल में तथा विद्वुलनाथ जी के 
समय में युगल-प्वरूप की उपासना होने लगी। राधा का भी निश्चित स्थान हो गया। 
निर्मगाक सम्प्रदाय, गौड़ीय वष्णव सम्प्रदाय ( चतन्य महाप्रभु ) तथा राधा-वलल्‍लभीय संप्रदाय 
( हित हरिवंश ) में युगल रूप की उपासना का गौण रूप में प्रभाव माना जा सकता है। 


गौड़ीय वेष्णव सम्प्रदाय में राधा की उपासना परकीया भाव से है किन्तु पुष्टिमार्गं 
में स्वकीया भाव से । सरदास जी ने भी स्वकीणा नायिका रूप में ही धशाघा का चित्रण किया 
है । उन्होंने कृष्ण तथा राधा का गांधवं विवाह भो करा दिया है। गोपियाँ दोनों प्रकार की 
वरणित है--स्वकीया तथा परकीया । परकीया गोपियों का लोक-लज्जा की चिन्ता न करना, 
पति-पुत्र को भूल मुरली ध्वनि "सुनकर दौड़ना--सुर निठुरि बिधि की मर्जादा निसि बन 
को सब जाहीं? ( १६१७ ), अथवा 'मानति नहीं और रिसि पावति, निकसी नातों तोरिः 
लैस जल-प्रवाह भादों कौ, सो को सके बहोरि ।? ( १६२१ ) लोक-मर्यादा की दृष्टि में गहित 
होते हुए भी आध्यात्मिक दृष्टि से उत्कृष्टतम प्रेम का चित्र है। कहीं-कहीं लौकिक दृष्टि से 
अदलीलता भी मानी जा सकतो है किन्तु दाशनिक हृष्टि से देखने पर खटकता नहीं है । 


राधा का स्वामिनी रूप में चित्रण है--- 

'रास-मंडल मध्य स्याम राधा ।? 

'मनौ घन बीच दामिनी कॉंधति सुभग, एक है रूप हू नाहि बाधा ।? ( १६७० )। 
वह कृष्ण-चंद्र की चाँदनी हँ--- 

धृन्दाबन-चन्द राधा निरमल चांदनी ।” ( १६६४ ) 
तथा---प्रान इक ढ्वे देह कोन्हे, भक्ति-प्रीति प्रकास । 
सुर-स्वामी स्वामिनी मिलि, करत रंग-बिलास ।! ( १७०० ) 
/राधा परम निमल नारि' 

रास-सुख प्राप्त करने वाली गोपियाँ साधारण स्त्रियाँ नहीं हेँ--- 
ब्रज सुन्दरि नह नारि, रिचा सत्र्‌ति की सब ग्राहीं । 

में अ्ररू सिव पुनि सेष, लचब्छमी तिन सम नाहीं” ( १७६३ )। 


२५५--मुक्ति-लाभ के तीनों साधनों--ज्ञान, योग या कम तथा भक्ति ( ३६४ ) में 
सूरदास जी ने भी भक्ति को ही चुना है। भ्रमर-गीत प्रसंग में उद्धव-गोपी संवाद द्वारा यह 
बार-बार स्पष्ट किया गया है--'यह जौ कहत जोग की बातें, जामें रस जरि जात ।”! 
( ४०३३ ); या कहाँ प्रेम 55 जोग ।” ( ४०३५ )। ज्ञान तथा योग मार्गों में निम्रुण ब्रह्म 
उपास्य हैं । कृष्ण उद्धव को. ब्रजवासियों के निकट यही समभाने के लिये भेजते हैं--“मो बिन, 
बिरह भरीं ब्रज-बाला, जाइ सुनावहु जोग ।” 'प्रेम मिटाइ ज्ञान परबोधहु, तुम हो पुरन ज्ञानी ।! 
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( ४०४३ ) अथवा “'पूरन ब्रह्म श्रकल अबिनासी, ताके तुम हो ज्ञाता...ब्रह्मया बिना नहिं 
आसत |” ( ४०४४ )। किन्तु भला सग्रुण रूप की आराधना करने वाली गोपियों को यह मार्ग 
क्योंकर रुचिकर हो सकता था--जोग जुग्रुति हम कछू न जानें, न कछु ब्रह्म ज्ञानै । नव किसोर 
मोहन मृदु मूरति तासों मन उरकानौ। (४२२६ ) अ्रथवा '“हमकौं हरि की कथा सुनाउ। 
ये आपनी ज्ञान गाथा अभ्रलि मथुरा ही ले जाउ । ( ४२२६ ), अथवा... निरगुन कौन देस को 
बास।” ( ४२४६ ) अ्रथवा--जोग ठगौरी ब्रज न पिकहै--गुन कर मोही सूर सावरे' को 
निरगुन निरबहे ।! ( ४२८२ ) तथा तुम्हारी भक्ति हमारे प्रा” ( १६६ ) तथा 'भक्ति- 
पंथ को जो अनुसर । सौ अ्रष्टांग जोग कौ करे ।' ( ३६४ ) । 

भक्ति नवधा ( ४७१२ ) बताई गई है--'जोगी होइ सो जोग बखान, नवधा-भक्ति 
दास रति माने ।” नवधा भक्ति में श्रवण, कीतेन, स्मरण (नाम व लीला से सम्बन्धित ), 
पादसेवा, श्रचन, वंदन (रूप से सम्बन्धित), तथा सख्य, दास्य, झात्म-निवेदन या श्रात्म-समपंण 
( मानसिक स्थिति ) भ्रादि नौ श्रद्ध हैं । सरसागर में यह सभी अंग मिल जाते हैं । पुष्टिमार्ग 
में दसवीं भक्ति प्रेमछूपा” मानी है। प्रथम नौ इस ग्रन्तिम स्थिति तक ही पहुँचाती हैं। सरदास 
जी की श्रास्था इसी प्रेम-भक्ति पर है--'ऊधौ प्रेम-भक्ति रहित निरस, जोग कहा गायौ। 
(४२१५ ) अ्रथवा 'किंहि श्रपराथ जोग लिखि पठवत, प्रेम-भगति ते' करत उदासी । 
( ४५४६ ) तथा” “अ्मरगीत जो सुने सूनावे | प्रेम-भक्ति गोपनि की पावे।” ( ४७१२ )। 
इन पद्मांशों से स्पष्ट है कि पूरा भ्रमर-गीत-प्रसंग प्र म-भक्ति की महत्ता बताता है। यह 
श्र इसलिए भो महत्वपूर्ण है कि माधुय-भाव या प्रेम भक्ति में त्रिरह्व की स्थिति का चित्रण 
करता है । उत्कट प्रेम में मिलन की व्याकुलता ही चरमोत्कर्ष है--“बिरह दुःख जहं नाहि 
नेकहूँ, तह न उपजे प्रेम ।॥/ (४०३१ ), श्रथवा 'मिलि बिछुरन की बेदन न्यारी।! 
( रे८२४ )। 

सूरदास जी ने सकामी तथा निष्कामी ( ३६४ ) भक्ति का उल्लेख भी किया है। 
सकामी भक्ति में तामसी ( पर भ्रपषकार की कामना ), राजसी ( धन, कुट्ुम्ब की कामना तथा 
सात्वकी ( मुक्ति-कामना ) तीन प्रकार को भक्ति होती है। निष्कामी भक्ति श्र ष्ठतम है जिसमें 
भक्त कुछ भी कामना नहीं करता है। इसी प्रकार की भावना से प्र रित होकर कवि ने कुछ 
पदों में श्राराध्य के मुखामृत श्रथवा अधरामृत-पान की इच्छा प्रकट की है 'अधर सुधा पियाइ 
ब्िछुरे! ( ४६५३ )। सूरदास जो ने भक्त भी तीन प्रकार के बताए हैं--कम जोग, ज्ञान- 
ज्ोग तथा भक्ति-्जोग ( ३६४ )। 

२५६-पुष्टिमार्गीय प्र म लक्षणा भक्ति में चार अ्रवस्थाएं बताई जाती हैं १-सनेहद 
( स्नेह ) ( १२६, ४१७७ ) लोक से विकर्षण तथा भगवान में ध्यान--ग्रह जन की नह 
पीर हमारे--पाप पुन्य दोऊ परित्यागे, श्रब जो होइ सो होश! ( १६४६ ), श्रथवा-- 'बिघि- 
मरजाद लोक की लज्जः, तृनहू ते घरि मान ।! ( १६५० ), में मन मोल ग्रुपालहिं दीन्हौ।! 
(४१४६ ) तथा 'मन रे माधव सों करि प्रीति! ( ३८५ )। २--आसक्ति--इसमें ग्यारह 
भाव हें--( १ ) गुण-माहत्म्य तथा उसमें आसक्ति। विनय पदों में यह भाव मिल 
जाता है--प्रभु को देखो एक सुभाइ?र (५ )। 

(२ ) रूपासक्ति--- '( अलि हों ) कैस' कहाँ हरि के रूप रसहि' (४१५२ ), 
'तरुनी निरखि हरि प्रति-श्रड्र' ( १२५८ ) 

( ३) पूजासक्ति--“चरन कमल बंदों हरि राइ ।/” श्राराध्य कृष्ण के स्तुति प्रसंगों में 
यह भाव है । 
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हि. 


(४) स्मरणासक्ति---कब देखों इहि भांति कन्हाई” (३८३४५) भ्रथवा 'एक दौंस कुंजन 
में माई! (४००२) | कृष्ण-वियोग में राधा तथा गोपयों का यह माव वरशित है । 

(५) दास्यासक्ति--'प्रभु मेरे ग्रुन-प्रवगुन न बिचारो |? (१११) । विनयपदों में यह 
भाव मिलता है। 

(६) सख्यासक्ति--'श्राजु हों एक एक कर टरिहौं ।” (१३४) । गोप इसी भाव से भक्ति 
करते थे। 

(७) कान्तासक्ति-- ने ना हरि अंग-रूप लुब्धे री माई! (२८५५) | संयोग-प्रेम के पद 
इस दृष्टि से महत्वपूर्ण हैं । 

(८) वात्सल्यासक्ति--/चलत देख जसुमति सुख पावे ।/ (७४४) | यशोदा तथा नंद की 
प्रेम-भक्ति इसके उदाहरण हैँ । 

(६) आत्मनिवेदनासक्ति--- श्रब मैं नाच्यौ बहुत ग्रपाल ।” (१५३), 'नाथ अनाथनि 
की सुधि लीजै ।? (३२८०८) । विनय तथा विरह संबंधी पद इस दृष्टि से देखे जा सकते है। 

(१०) तनन्‍्मयासक्ति---ऊधौ हाँ नाहीं मन मेरौ। गयौ जुसंग नंदनंदन के, बहुरि 
न कीन्हों फेरी ।! (४३४१) अथवा 'मन में रह्मो नाहिन ठौर । (४३५०)। राधा तथा गोपियों 
का प्रेम इस सीमा तक पहुँच जाता है । 

(११) परम विरहासक्ति--(मेरे) नेना बिरह की बेलि बई | (३८६४) ग्रथवा 
“निसि दिन बरसत नन हमारे' (३८५३) । इसमें वात्सल्य-भाव का विरह भी ग्रा जाता है-- मेरे 
कुंवर कान्ह बिनु सब कुछ वर्साह धर॒यौ रहै ।? (३७६ ८) मथुरा-गमन के बाद ब्रज की ग्रवस्था 
का चित्रण इस अवस्था का उदाहरण है। 
३-- व्यसन 

इस अवस्था में झाराध्य का ध्यान हर समय रहता है--'नहिं बिसरति वह रति ब्रज- 
नाथ ।! (३८२१) तथा 'बिचारत हो लागे दिन जान ।” (३५३१) । 
४--तन्मयता 

सूरदस जी ने गोपियों की इस अ्रवस्था का चित्रण कया है । वह स्वयं कृष्णमय हो 
जातो हैं--कहा कहति तू मोहि री माई। (२२६६) | वह दही लो” की जगह तन्मयता की 
श्रवस्था में गोपाल लो? कहने लगती हैं---“्वालिनो प्रगट्यौ पूरन नेहु । दधि-भाजन सिर पर धरे 
कह्ति गुपार्लाह लेहु ।! (२२६८) । 

२५७-सूरदास जी प्रेम की जिस गहराई तक उतरे है तथा जितने पक्षों में उसका वर्णन 
किया है उतना हिन्दी कवयों में कोई नहीं .कर पाया है। उपयुक्त सभी अवस्थाओं पर श्रनेक 
उत्कृष्ट पदों की रचना हुई है। उनके राधा क्रृष्ण पूर्ण मानव भी हैं । हंसी विनोद, सुख-दुख 
सभी का चित्रण कवि ने किया है । 

सूरदास जी ने भक्ति के सहायक श्रंगों सत्यगुरु (४०७,४३२७) तथा सत्संग (३६०) 
की महिमा-वर्णन भी किया है---श्रपुनपौ आपुन ही में पायौ | सब्दहि सब्द भयौ उजियारो, 
सतगुरु भेद बतायो ।! ४०७) भ्रथवा 'सतगुरु-चरन भजे बिनु बिद्या कहु केसे कोउ पावे | (४३२७ ) 
तथा-- जा दिन संत पाहुने श्रावत । तीरथ कोटि समान करें फल जेसों दरसन पावे ।? (३६ ०) 
वल्लभ सम्प्रदाय में गुरु कृष्ण का अ्रंशावतार माना गया है। इसमें संन्यास की झ्रावश्यकता नहीं 
समभी गयी है । गरहस्थ ग्राश्रम में रह कर भी भक्ति की जा सकती हैं । तृतीय-स्कन्ध का जगत- 


रचनाक्रम भागवत के भ्रनुसार किया गया है। यह सूरदास जी का श्रपना मत नहीं समभाना 
चाहिए । 
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जसा कि ऊपर कहा गया है, सूर के उपास्य देव बाल, किशोर तथा तरुण अवस्था वाले 
लीलाधारी श्रीकृष्ण हैं। उनके मथुरा तथा द्वारिका वाले रूप की और उनका ग्राकषंण नहीं है । 
उन्होंने राधा के साथ उनके युगल-रूप की उपासना ही की है । भौतिक दृष्टि से यह गोबद्धंन 
में स्थित श्रीनाथ जी के मंदिर में सेवा-कीतंन का कार्य करते थे । 


€ बंधि 
२--थोग मारे से संबंधित शब्द 

२५८--सू रसागर के कुछ प्रारंभिक पदों तथा भ्रमरगीत प्रसंग के उद्धव-गोपी संवाद में 
योग से संबंधित कुछ शब्दावली मिलती है । इन पदों में योग के सिद्धान्तों का विवेचन नहीं है । 
केवल कुछ पारिभाषिक नामों का उल्लेख मात्र है। योग का प्रथ [सं० युज्‌ ] जोड़ना है। जिन 
शारीरिक एवं मानसिक साधनों द्वारा आत्मा बल-पू्वक परमात्मा से जोड़ी जाती है उसको ही 
योग कहते हैं ।* भ्रनेक प्रकार के योगों, जसे-राजयोग, ज्ञानयोग, कर्ंयोग तथा हठयोग में से 
यहाँ हठयोग से ही तात्पयं है । हठयोग में अंगों तथा इ्वासादि को संयमित किया जाता है। 
उद्धव-गोपी संवाद में प्रेम-भक्ति की ओर उन्मुख गोषियों की उद्धव के इस शारीरिक संयम वाले 
हठयोग के प्रति विरक्ति होना स्वाभाविक है-- भक्ति बिरोधी ज्ञान तुम्हारो' (४७१२) अथवा 
'सांचौ निहचे प्रेम कौ, जीवन मुक्ति रसाल ।? (४७१३) तथा “ऊधौ जोर्गाह ना चुएं, छुएं तो 
प्रेम लजाहि ।” (४१४०) । 

प्रतण्व इन पदों में भी जोग (३६४,३८४४; ४०३३) [सं० योग] प्रायः हठयोग का 
ही बोधक है । पतंजलि ने इसके झ्राठ अंग मोने हैं | सूरदास जी ने अष्टांग-जोग (३६४) का 
ही उल्लेख नहीं किया है। किन्तु श्राठ अंगों के नामों का निर्देश भी किया है--भक्ति-पंथ कौं 
जो अनुसरे । सो प्रष्टांग जोग कों कर । यम नियमासन, प्रानायाम । करि श्रम्यास होइ 
निष्काम । प्रत्याहार-धारना-ध्यान । करें जु छांडि बासना आ्रान। क्रम-क्रम सौं पुनि करे 
समाधि । सूर स्थाम भजि मिटे उपाधि ॥ 

यम तथा नियमर आचार-विचार संबंधी भ्रंग हैं। यम के अन्तगंत भ्रहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, 
ब्रह्मचयं, अपरियग्रह झाते है तथा नियम में पवित्रता, संतोष, तपस्या, स्वाध्याय तथा ईइवर- 
प्राणिधान ग्रावश्यक हैं । ईश्वर के प्रति चित्त स्थित करने में आसन से भी सहायता मिलती है । 
इसमें शरीर की विभिन्न स्थितियाँ होती हैं । शिवसंहिता में चौरासी श्रासनों का उल्लेख है जिसमें 
प्रमुख चार सिद्धासन, पद्मासन, उग्रासन तथा स्वस्तिकासन हैं। सूरसागर में पदमासन 
(४३२८) [से ० पद्मासन_] की चर्चा है पदमासन इक चित मन ल्यावौ । नन मूंदि भ्रन्तरगति 
ध्यावौ! (४६६७) । इन आसनों द्वारा शरीर के विभिन्न अंग शक्तियुक्त होते हैं । 

२५६--प्राणायाम द्वारा श्वास-प्रश्वास को संयमित करने का विधान है । सूरदास जी 
ने इनके नामों का उल्लेख किया है--रेचक (४३२८) कु भक, (४३२८) तथा पूरक (४३२८)। 
बाहर छोड़ी जाने वाली वायु 'रेचकः तथा भीतर जाने वाली 'पूरक' कहलाती है। जो वायु 


विवि मा एन 





१-- कबीर का रहस्यवाद, ४० दे८ 
२--पतंजलि-योग दर्शन! २-साधनपाद, सूत्र, २६ 'पम निापरासन प्राणायाम 


प्रत्याहार धारण ध्यान समाधयोष्टावंगानि' 
३--इं डिया एज नोन टु पारिनि, ४० ३६३, योग की सूचक शब्वावली में पारिगनि 


ने 'यस', मियम), संयम तथा योगी! शब्दों का उल्लेख किय है। 


धमम तथा दर्शन २४१ 


प्न्दर रोक ली जातो है वही कुंभक' के नाम से प्रसिद्ध है। यहाँ नाक दबा कर वायु संयमित 
करने का उल्लेख भी है- नासा कर गहि ध्यान सिखावत । (४१६६९) । 


इन साधनों द्वारा योगी इंद्रियों पर अधिकार पा लेता है । यही प्रत्याह्दर की स्थिति 
है जिसमें इंद्रियाँ उसकी दासी हो जाती हैं जबकि साधारणा व्यक्ति उनका दास रहता है । 
इसके बाद ही योगी धारणा द्वारा श्रपने मन को विशिष्ट वस्तु पर केन्द्रित करने में समर्थ होता 
है । इस वस्तु विशेष का निरन्तर चिन्तन ही ध्यान है । योग की उत्क्ृष्टतम स्थिति समाधि है-- 
'सहज समाधि रहत जोगी ज्यों, मुद्रा जटा बिभूति लगाए! (४६०८५)*। इस स्थिति में योगी का 
ग्रपना ग्रस्तित्व नहीं रहता । चिन्त्य विषय में ही ग्रात्म-भाव का तिरोभाव हो जाता है तथा 
एक ज्योति से वह प्रकाशित हो उठता है---हुदे कमल में ज्योति बिराजे--सोड अच्युत श्रबिगत 
आअबिनासी ।--इहि उपाइ बिरहा तुम तरिहौ। जोग-पंथ क्रम क्रम अनुसरिहो ।! (४६६७) । 


प्राणायाम द्वारा वायु-ताड़ियों तथा चक्रों में शक्ति आती है । शिव-संहिता में ३५०,००० 
नाड़ियाँ बताई गई हैं किन्तु इनमें से दस ही भ्रधिक महत््वपूण हैं। इनमें से भी तीन इडा, 
पिंगला तथा सुषुमन" (४६७,४१८६ ,४७१२) का विशिष्ट स्थान है। उद्धव-गोपी संवाद 
शीषंक अनेक पदों में इनका उल्लेख है--इंडा पिंगला, सुपरुमन नारी । सुन्न सहज में बसत 
मुरारी । ब्रह्म भाव करि सब मैं देखौ | अलखू निरंजन ही को लेखो ।' 

प्रथवा जाके रूप बरन बपु नाहीं। नेन मूंदि चितवौ मन माहीं । 

हृदय-कमल में जोति बिराजे । अनहद नाद निरंतर बाज । 
इड़ा पिंगला सुषमन नारी। रूहज़ सुन्नरे में बर्साह मुरारी । 
माता पिता न दारा भाई । जल-थल घट पट रह्यौ समाई । 
इहि प्रकार भव दुस्तर तरिहो। जोग पंथ क्रम-क्रम अ्नुसरिहो । (४७१२) । 


२६०-योग से संबंधित उपर्युक्त शब्दावली में सहज, सुन्न, निरंजन,, ब्रह्म, हृदय 
कमल तथा अनहद नाद नाम भी महत्त्वपृण हैं । सुषुम्ना नाड़ी की शक्ति-ब्ृद्धि करना ही योगी 
का ध्येय है. जिससे उसको सिद्धि मिल सके । यह नाड़ी नाभि प्रदेश से निकल कर मेरुदण्ड मे 
होती हुई ब्रह्म रन्घ्र तक जाती है । इसमें छः स्थितियाँ (चक्र), छः शक्तियाँ तथा छ; कमल होते 
है ।४ कंठ से इस नाड़ी के दो भाग हो जाते हैं--एक त्रिकुटी (भौंहों के बीच में ) से होती हुईं 
ब्रह्मरन्ध्र में पहुँचती है तथा दूसरी सिर के पीछे से होकर । इंडा नाड़ी मेरुदण्ड की बायीं भोर है 
तथा पिंगला दाहिनी ओर । यह दोनों सुषुम्ना से लिपटती हुई नाक तक जाती हैं किन्तु पहले ही 
एक दूसरे को पार कर लेती हैं। इस प्रकार इंडा तो नाक के दाहिनी ओर तथा पिंगला बायीं 
श्रोर जाती है। प्राणायाम द्वारा योगी की सुषुम्ना नाड़ी के नीचे भाग में रहने वाली सर्पाकार 


न्चिखि७ललजजीीभ ता. ---->-+त++---+++त++5 


१--प० सं० टो०, १६७।२, 'दिस्टि समाधि श्रोहि सौं लागी। जेहि दरसन कारन बेरागो ।' 
२--” वही, २३५३ 'गही पिंगला सुखमन नारो। 
सुन्नि समाधि लागि गो तारी /' 
३--कबीर प्रन्था०, शब्द ६६, 'कहै कबीर सोई जोगेश्बर सहज सुन्‍्न ल्‍यो लागे'। 
४--शिवसं हिता, द्वितीय पटल, इलोक २७-- 
“बटस्थानेषु च घट-शक्ति घटपद्म योगिनों बिठुः । 
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२४२ दाशनिक तथा धामिक शब्दावली 


दिव्य शक्ति कुंडलिनी जागृत होती है तथा यही धीरे-धीरे ब्रह्मरन्त की ओर बढ़ती है ।* ब्रह्मरन्ध्र 
में स्थित सहस्रदल-कमल तक पहुँचने पर मन तथा शरीर पर शअ्रधिकार प्राप्त कर योगी को सिद्धि 
मिल जाती है। कुंडलिनी ज्यों-ज्यों ऊपर जाती है, योगी को विभिन्न शक्तियाँ प्राप्त होती हैं ।* 
मनुष्य-शरीर में दस वायु हैं, इनमें से पंचवायु (प्राण, अपान, समान, उदान, व्यान) प्रमुख हैं । 
योगी इनको प्राणायाम द्वारा ऊपर उठाता है--'अरु अवराधन पोन' (४३०८) भ्रथवा परी 
पुकार द्वार गृह-ग्रह तें, सुनौ सखी इक जोगी श्रायो । पवन सधावन, भवन छुड़ावन, रवन 
रसाल, गोपाल पायौ ॥ श्रासन बाँधि, परम ऊरध चित, बनत न तिर्नाह कहा हित ल्यायौ । 
कनक-बेलि कामिनि ब्रजबाला, जोग अ्गिनि दहिबे कौं धायो | (४१३१) तथा-- 


ग्रासन बेसन ध्यान धारना मन झारोहन कीज । 

पट दल अरु द्वादस दल निरमल, अजपा जाप जपाली। 

त्रिकुटी संगम ब्रह्म द्वार भिदि, यों मिलिह-ं बनमाली ।| (४४८४) । 

सुषुम्ना नाड़ी में स्थित छ: चक्रों में त्रिकुटि (४१४८) [सं० त्रिकुटी ] के आ्राज्ञा-चक्र को 
सिद्ध कर लेने से बड़ी से बड़ो सफलता मिलती है । इसको वाराणसी” भी कहते हैं. (इसके एक 
श्रोर इड़ा वरुणा के समान है तथा दूसरी ओर पिंगला असी के समान )। सुर ने कासी का 
उल्लेख किया है-जि गाहक निरग्रुन के ऊधौ ते सब्र बसत ईसपुर कासी ।' (४५४६) । यहाँ ही 
विश्वनाथ निवास करते है । इन छः चक्रों के बाद ही कुंडलिनी तालु-मूल में स्थित सहस्न-दल- 
कमल या ब्रह्यरन्ध्र तक पहुँचती है । योग की यही चरम स्थिति है। यही ब्रह्म की स्थिति है । 
इसका रूप विन्दु (०) के समान है । इसमें स्थित चंद्र से सदंव अ्रमृत प्रवाहित होता है जो मूला- 
धार चक्र के सुय द्वारा नष्ट होता रहता है जिससे वृद्धत्व की प्राप्ति होती है। सबद अनाहद रे 
(४१४८) [सं० श्रनाहत | समाधि की अवस्था में योगी को सुन्न [सं० शून्यं | श्रथवा ब्रह्मरन्प्र 
के शुन्य-रूप वातावरण में सदव होने वाला संगीत-नाद सुनाई देता है। इसके द्वारा उसका चित्त 
ईश-चिन्तन में लगा रहता है--कहत हो अ्रनगढ़ी अनहद सुनत ही चपि जात ।? (४५२०)। 
ब्रह्म यहाँ निवास करता है--“नन नासिका भ्रग्न है तहां ब्रह्म कौ बास । अ्रबिनासी बिनसे नहीं, 
सहज जोति परकास ।” अथवा 'हरि तजि भजहु अकास' (४४३१) | शून्य का हो समानाथंक 
आकाश भी है । 

सूरसागर में उल्लिखित हृदय-कमल से संभवत: हृदय-स्थल पर स्थित रक्त वर्ण के 
कमल से तात्पर्य है जिसमें बार दल हैं। इसका नाम अ्रनाहत-चक्र भी है । योगी को इसके 
चिन्तन से भूत-भविष्य-वर्तं मान जानने की शक्ति तथा खिचरी” (आ्राकाश में गम्यता) शक्ति मिल 


जाती है । 
इस पद्मांश से योग-साधना पर कुछ प्रकाश पड़ता है--हम ग्रलि गोकुल नाथ ग्रराध्यौ । 


१--प० सं० टी०, २१५।८,५,६, दसवें दुआर गुपुत एक नाँकी । श्रगम चढ़ाव बाद 
सुठि बॉकी । भेदी कोई जाइ श्रोहि घादी । जौ ले भेद चढ़े होइ चाँदी । गढ़तर 
सुरंग कुंड भ्रवगाहा । तेहि महू पंथ कहाँ तोहि पांहा ।? 
२१६।८ “दसवंं दुआर ताउका लेखा । 
२--बही, २१२।१, २, 'सिद्ध श्रंग नहिं बेठे साखी। सिद्ध पलक नहीं लागे श्रांखी । 
सिद्ध हि संग होद नहिं छाया। सिर्दाह होइन भूख औ माया ।! 
३--बही, २५६।६, 'तुम पर सब॒द घटइ घद केरा । मोहि घठ जीउ घटत नहिं बेरा । 


धर्म तथा दर्शन २४३ 


मान पयान परम परितोषी, सुस्थल थिति मन राख्यों । सकुचासन कुल सील करषि करि जगत 
बंध करि बंदन । मौन5पवाद पवन झआरोधन, हित-क्रम काम-निकंदन । ग़ुरुजन कानि भ्रगिनि 
चहुँदिसि नभ तरनि ताप बिनु देखे । पिवत धूम उपहास जहां तहं भ्रपजस स्रवन ग्रलेखे ॥ सहज 
समाधि सारि बपु बानक निरखि निमेष न लागत । परम ज्योति प्रति अंग माधुरी धरति यहै 
निसि जागत | त्रिकुटि संग भ्रूभंग तराटक नन नेन लगि लागे ।--मुरली श्रधर ख्रवन धुनि सो 
सुनि सबद अ्नाहद काने ।! (४१५८) । 
२६१--निरंजन (४७१२,४७१३,४६६७) का भी अनेक पदों में उल्लेख है--“आ्रापुहि 
आप निरंजन सोह ।? (४७१२), श्रथवा एक भ्रलख अपार आदि अ्रवगत है सोई। भ्रादि निरंजन 
नाम ताहि रीक सब कोई ।” (४७१३) । कबीर-पंथियों के श्रनुसार' सत्पुरुष (प्रारंभ की एक 
ही शक्ति अथवा सारभूत आत्मा) ने ६ ब्रह्माश्नों के बाद निरंजन की सृष्टि की थी। निरंजन तथा 
माया के तीन पुत्र थे--ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश । पुत्रों की उर्त्पत्ति के बाद निरंजन अंतर्धान हो 
गया था । ब्रह्मा की सृष्टि इन तीनों का पुजन करने लगी, किन्तु माया इसे सहन न कर सकी 
और उसने सांसारिक ममता मोह का जाल फेला दिया--“माया नित्यहि अंध, ताहि हू लोचन 
जेसे । ज्ञानी पेन अनंत ताहि सूझत नहिं कसे ।! (४७१३) । 
प्रकृति के पाँच तत्वों का उल्लेख भी है--'पंचतत्व प्रकृति परे, श्रपर कंसे जानी? 
(४५१८)। अद्वेतवाद में मूलतत्व परत्रह्म है। सृष्टि करने के लिए इसका ही रूप प्रकृति है 
जिसके पाँच रूप हैं--श्राकाश, वायु, श्रग्ति, जल तथा पृथ्वी । 
योग के उपकरण 
२६२--भ्रमर-गीत के योग-प्रसंग में गोरखनाथ जी के श्रनुयायी सिद्धों का उल्लेख है 
तथा उनकी वेश-भूषा का ।चन्रण भी भ्रनेक पदों में है। आराध्य कृष्ण में अनुरक्त ब्रज की र्त्रियों 
का इस ओर जरा भी झाकषंण नहीं है । इन सभी उपकरणों से भी उनको विराग है। वह तो 
समभ ही नहीं पाती कि कृष्ण ने योग-संदेश उनको भेजा ही क्योंकर, उनके लिए उसका क्‍या 
प्रयोजन ?--भक्ति-मार्ग पर चलने वाली गोपियाँ योग-साधना केसे कर सकती हैं भ्रथवा योगिनी- 
वेश केप्ते धारण करें--काग हंसाह संग जेसो, कहाँ दुख कहँ भोग ।” (४०३५) । 
गोरख शब्द (४३११,३८४४) द्वारा गोरखनाथ जी के भ्रनुयायियों का उनकी जय- 
जयकार करने की प्रथा पर प्रकाश पड़ता है-- गोरख सब्द पुकारत भ्रारत, रस रसना अनुराग ।! 
(४३११) श्रथवा गोपार्लाह पावौ धों किहि देस । धिंगी मुद्रा कर खप्पर ले, करिहां जोगिनि 
भेष ।--हरि- कारन गोरखाहि जगाऊँ जसे स्वांग महेस |? (३८४४)। 
इस वेशभूषा में सवप्रथम बिभूति, भस्म भ्रथवा भसम (३८४४,४३११,४३०८) 


१--कबोर का रहस्पवाद, ४० ४२ ॥ 

२--प० सं० दी०, १२६, 'तजा राज राजा भा जोगो | श्रो किगरी कर गहें बियोगी। 
तन बिसेभर मन बाउर रठा। अ्ररुका पेस परी सिर जठा। चंद बदन श्रौ चंदन 
देहा। भसम चढ़ाइ कौन्ह तन खेहा । मेखल सिगी चक्र धंधारी | जोगोटा रुद्राल 
श्रधारी । कंथा पहिरि डंड कर गहा । सिद्धि होइ कहं गोरख कहा । सुंद्रा खबन 
कंठ जपमाला । कर उदपान कांध बघछाला । पांवरि पाव लीन्ह सिर छाता | 
खप्पर लीन्ह भेस के राता ।* 
१८२।२, गोरख मिला मिला उपदेसू ।', २१२।८, 'जोगी सिद्ध होइ तब जब 
गोरख सौं भेंठ ।? 
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लगाने का विधान है---जिहिं सिर केस कुसुम भरि गंदे, कसें मस्म चढ़ ये ।” (४३१०) ग्रथवा- 
“चंदन छाँड़ि त्रिभृति बतावत” (४१६६)। बस्तरों में चौर प््‌ रातन (४३११), त्वचा-म्रग 
(४३०८), भ्रथवा कथा (४३१२, ३८४४) का स्थान है। कानों में कुण्डल के स्थान पर मुद्रा 
(४३०५,४३११), माटी की मुद्रा (४२१६) पहनी जाती थी अथवा 'कस्मीरी मुद्रा! (४४२३)। 
हाथों में 'भिच्छा' के लिए पात्र (४३११) श्रथवा खप्पर (४३१२) आवश्यक था । यह नारियल 
का बनाया जाता था। इसके अतिरिक्त चमत्कार दिखाने के लिये योगी के पास दंड (४३००) 
भी रहता था। यह श्रघनूस का बनाया गया छोटा डंडा था। प्रायः इन सभी पदों में सिंगी 
(४३१२) अथवा शूंगी' (४३००) [सं० श्वृंग] का उल्लेख भी है। यह सींग का बना हुश्रा 
फूंकने वाला एक वाद्य-विशेष था । योगी को बालों को जटा रूप में रखने की ग्राज्षा थी-- 
तजन कहत अ्रंबर झ्राभूषन, गेह नेह सुत ही कौ । “अंग भस्म करि सीस जटा घरि सिखवत 
निरग्रुन फीकौ? (४१३२ तथा--'जो ये लट हरि सुमननि गूंथी, सीस जटा अब कौन धरेगो ।' 
४२३७) । 

अधारी (४२२१,४३११) एक प्रकार की टिकटी सी थी जिस पर योगी बेठते या 
सोते थे-- ऊधौ जोग सिखावन झाए। खिंगी भसम अधारी मुद्रा दे जदुनाथ पठाए।” अ्रथवा 
5बुंगी, मुद्रा, भस्म, अधारी, हमहीं कहा सिखावत! (४४३१)। सेली (४३१२) या सेल्ही 
(४११०) योगियों की माला को कहते हैं । 


परिशिष्ट 


निम्नलिखित पदों अ्रथवा पद्मांशों द्वारा ऊपर दी गई नामावली को एक साथ पढ़ने से 
स्पष्ट चित्र सामने श्रा जाता है । साथ ही इस संबंध में गोपियों की मनः स्थिति पर भी प्रकाश 
पड़ता है । उनका कृष्ण के प्रति प्रेम ही किस योग से कम दुष्कर था--- 
(१) फिरि फिरि कहा सिखावत मोन । 
बचन दुसह लागत अलि तेरे, ज्यों पजरे पर लोन॥ 
सृ गी-मुद्रा, भस्म, त्वचा-मृग, अरु अवराधन पौन । 
हम अबला अहीरि सठ मधुकर, धरि आनति कहँ कौन ॥ (४३०८) 
(२) हम तौ तबहीं तें जोग लियौ | 
रहित सनेह सिरोरुह सब तन, श्रीखंड भसम चढ़ाएं । 
पहिरि मेखला चीर पुरातन, फिरि फिरि फेरि सियाए || 
श्रुति ताटंक मेलि मुद्रावलि, श्रवधि श्रधार अ्रधारी । 
दरसन भिच्छा माँगत डोलतिं, लोचन पात्र पसारी ॥ 
बांधे बेनु कंठ सिंगी, पिय, सुमिरि-सुमिरि ग्रुन गावत । 
करतल बेंत दंड डर डरत न, सुनत स्वान दुःख धावत ॥ 
रहत जु चित्त उदास फिर्राति बन बोथिनि दिन भ्ररु राति। 
बारक आवत कुटुम्ब जातरा, सोऊ श्रब न सुहाति ॥। (४३११) 
(३) ऊधौ करि रहीं हम जोग । 
कहा एतौ बाद ठानन्‍्यौ, देखि गोपी भोग ॥ 





मक्खन 


१--प० स० दो०, १३६९।३, 'कया मले तेहि भसम मलोजा ।! 
२-- वही १३६।॥१, 'सिहताद जोगिन्ह कर बाजा।' 
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सीस सेली-केस, मुद्रा, कान-बीरी बीर । 
बिरह भस्म चढ़ाइ बठीं, सहज कंथा चीर ॥। 
हृदय सिंगी टेर मुरली, नेन खप्पर हाथ । 
चाहतीं हरि दरस भिच्छा, देहि दीनानाथ ॥ (४३१२) 
(४) जुवतिनि सौं कहि कथा जोग की, स'मग्री कहँ पाऊ । 
ऊधोौ कहं सू गी भ्ररु सेली, देही भस्म जराऊ | 
सोलह सहस सुंदरी का, मृगछाला कहूँ पाऊ ।” (४१५६) 
(५) एक समय हरि गअ्रण्ने हाथनि, करनफूल पहिराए। 
अब कसे माटी के मुद्रा, मधुकर हाथ पठाए ॥। 
बेनी सुभग गरुही श्रपने कर, चरननि जावक दीन्‍न्हो । 
कहा कहां वा स्यथाम सुन्दर सौं, निपट कठिन मन कीन्‍न्हों ॥ 
चोवा चंदन झऔर अरगजा, जा सुख मैं हम राखी । 
श्रब तन को हम भस्म चढ़ाव, तुम मधुकर हो साखी ॥ (४२१६)। 
२६३--पद्मावत में उपर्युक्त योग की सभी सामग्री के अतिरिक्त 'किंगरी? [सं० किन्नरी] 
जिसे बजाकर भीख मांगते थे, “चक्र [पवित्री नामक अंगूठी |), 'धंधारी” |तार के छललों का बना 
गोरखधंधा जिसे योगी सुलभाते थे), 'जोगौटा” [सं० योगपट--ध्यान के समय सिर से पेर तक 
डाला जाने वाला वस्त्र), तथा जपमाल!? झ्रादि| का उल्लेख रत्नसेन के योगी-वेश तथा बादशाह-- 
दुती-प्रसंग (जो योगिनी रूप धारण करके आई थी ।) में हुआ है । जायसी ने नाथ-संप्रदाय के 
नो आाचार्यों तथा सिद्ध-सम्प्रदाय के चौरासी ग्रुरुओों का उल्लेख भी किया है।* प्रादिनाथ, 
मत्स्येन्द्रनाथ, जालंधरनाथ तथा गोरखनाथ आदि संप्रदाय के प्रमुख ग्राचायं थे । जायसी द्वारा 
उल्लिखित 'जोगोट? ही वाण द्वारा वर्णित सावित्री के बाएँ कंधे पर पड़ा हुआ 'कुंडलीकृत 
योगपट्ट? है।* 


३--धार्मिक कृद्ध 
२६४-सूरसागर से हिन्दू-समाज की आश्रास्तिकता का यथेष्ट परिचय मिल जाता है। 
प्रारम्भिक पदों में नाम-माहात्म्य, प्रभ्रु-भक्त-वत्सलता तथा अवतारों का वर्णन इस विचारधारा 
के प्रमाण स्वरूप हैं । आत्मा की अ्रमरता, पूत्र जन्म के पाप-पुण्य का प्रभाव तथा फलस्वरूप 
स्वर्ग-तरक की प्राप्ति श्रादि का उल्लेख किया जा चुका है। जीवन में प्राप्त सुख सम्पदा ईश- 





१--प० स० टी० १२६।३-७।६० १। 
जोगिनि एक बार है कोई । मागे जेस बियोगिनि होई । 
अ्रबिह नवल जोबन तप लोन्हे । फारि पटठोरा कथा कीनहें । 
बिरह भभूति जटा बेरागी। छाला काँध जाप कँठ लागी । 
मुंद्रा खबन डंड न थिर जीऊ। तन तिरसूल श्रधारी पीऊ | 
छात न छांह धूप जस मरई । पाय न पावहि भुृंभुरि जरई। 
सिगो सबद धंधारों करा | जरे सो ठाउं पाउं जहं धरा। 
किगरी गहे बियोग बजावे, बार्राह बार सुनाव । 
नेन चक्र चारिहूँ दिसि हेर, दहूँ दरसन कब पाव ।। 
२--प० स० दी०, २६४४८, 'नवों नाथ चलि श्रार्वाह श्रो चोरसी सिद्ध!। 
३--हुषे० सां० श्र०, पु० १५। 
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लगाने का विधान है--जिहि सिर केस कुसुम भरि गंदे, कसे मस्म चढ़ ये ।! (४३१०) झ्रथवा- 
चंदन छाँड़ि ब्रिभृति बतावत” (४१६६)। वस्त्रों में चीर प्‌ रातन (४३११), त्वचा-सग 
(४३०८), भ्रथवा कंथा (४३१२, ३८४४) का स्थान है । कानों में कुण्डल के स्थान पर मुद्रा 
(४३०८,४३११), माटी की मुद्रा (४२१६) पहनी जाती थी अथवा “कस्मीरी मुद्रा' (४४२३)। 
हाथों में 'भिच्छा' के लिए पात्र (४३११) भ्रथवा खप्पर (४३१२) झ्रावदयक था । यह नारियल 
का बनाया जाता था। इसके श्रतिरिक्त चमत्कार दिखाने के लिये योगी के पास दंड (४३००) 
भी रहता था। यह अप़नूस का बनाया गया छोटा डंडा था। प्रायः इन सभी पदों में सिंगी 
(४३१२) भ्रथवा खझंगी* (४३००) [सं० श्वृंग] का उल्लेख भी है। यह सींग का बना हुआ्रा 
फूकने वाला एक वाद्य-विशेष था। योगी को बालों को जटा रूप में रखने की श्राश्षा थी--- 
तजन कहत पअ्रंबर श्राभूषन, गेह नेह सुत ही कौं। “अंग भस्म करि सीस जटा धरि सिखवत 
निरग्रुन फीकौर (४१३२ तथा--जो ये लट हरि सुमननि गूंथी, सीस जटा अब कौन घरेगो ।' 
४२३७) । 

अधारी (४२२१,४३११) एक प्रकार की टिकटी सी थी जिस पर योगी बेठते या 
सोते थे---ऊधौ जोग सिखावन आए । खरिंगी भसम अधारी मुद्रा दे जदुनाथ पठाए ।” श्रथवा 
5युंगी, मुद्रा, भस्म, अधारी, हमहीं कहा सिखावत” (४४३१) । सेली (४३१२) या सेल्ही 
(४११०) योगियों की माला को कहते हैं । 


परिशिष्ट 


निम्नलिखित पदों अ्रथवा पद्यांशों द्वारा ऊपर दी गई नामावली को एक साथ पढ़ने से 
स्पष्ट चित्र सामने श्रा जाता है। साथ ही इस संबंध में गोपियों की मनः स्थिति पर भी प्रकाश 
पड़ता है । उनका कृष्ण के प्रति प्रेम ही किस योग से कम दुष्कर था--- 
(१) फिरि फिरि कहा सिखावत मौन । 
बचन दुसह लागत अलि तेरे, ज्यों पजरे पर लोन ॥। 
सृ गी-मुद्रा, भस्म, त्वचा-मृग, श्र अवराधन पौन । 
हम अबला अहीरि सठ मधुकर, धरि आनति कहँ कौन ।। (४३०८) 
(२) हम तौ तबहीं तें जोग लियो । 
रहित सनेह सिरोरुह सब तन, श्रीखंड भसम चढ़ाएं । 
पहिरि मेखला चीर पुरातन, फिरि फिरि फेरि सियाए ॥ 
श्रुति ताटंक मेलि मुद्रावलि, श्रवधि श्रधार अ्धारी । 
दरसन भिच्छा माँगत डोलति, लोचन पात्र पसारी ॥ 
बांधे बेनु कंठ सिंगी, पिय, सुमिरि-सुमिरि ग्रुन गावत । 
करतल बेंत दंड डर डरत न, सुनत स्वान दुःख धावत ॥ 
रहत जु चित्त उदास फिरति बन बीथिनि दिन श्ररु राति। 
बारक आवत कुटुम्ब जातरा, सोऊ श्रब न सुहाति ॥ (४३११) 
(३) ऊंधौ करि रहीं हम जोग । 
कहा एतौ बाद ठान्‍्यौ, देखि गोपी भोग ॥ 


न्‍अननी-बिनननन--+-न--+-१)म नानक मनाम# बम ककवाकाननकि.. "ी-न॑फनकन»--कलकाकनकननायाना 7 "तय ड ऑिफननाओ न चना जीजा 


१--प० स॒० दो०, १३९।३, कया मले तेहि भसम सलीजा ।? 
२-- वही १३६।॥१, सिहताद जोगिन्ह कर बाजा । 





धर्म तथा दशन ह २४५ 


सीस सेली-केस, मुद्रा, कान-बीरी बीर । 
बिरह भस्म चढ़ाइ बठीं, सहज कंथा चीर ।। 
हृदय सिंगी टेर मुरली, नेन खप्पर हाथ। 
चाहती हरि दरस भिच्छा, देंहि दीनानाथ ॥ (४२१२) 
(४) जुवतिनि सां कहि कथा जोग की, स'मग्री कहँ पाऊं। 
ऊधौ कहं सृ'गी श्ररु सेली, देही भस्म जराऊ । 
सोलह सहस सुंदरी काजे, मृगछाला कहेँ पाऊ ।' (४१५६) 
(५) एक समय हरि अण्ने हाथनि, करनफूल पहिराए । 
अरब कसे माटी के मुद्रा, मधुकर हाथ पठाए ॥ 
बेनी सुभग ग्रुही अपने कर, चरननि जावक दीन्‍्हौ । 
कहा कहों वा स्थाम सुन्दर सौं, निपट कठिन मन कीन्हों ॥ 
चोवा चंदन श्रौर अरगजा, जा सुख मैं हम राखी । 
भ्रव तन कौं हम भस्म चढ़ावें, तुम मधुकर हो साखी ॥ (४२१६) । 
२६३--पमावत में उपर्युक्त योग की सभी सामग्री के अ्रतिरिक्त किगरी? [सं० कि्नरी] 
जिसे बजाकर भीख मांगते थे, “चक्र! [पवित्री नामक अंगूठी |), 'धंधारी' |तार के छल्लों का बना 
गोरखधंधा जिसे योगी सुलभाते थे], 'जोगौटा' [सं० योगपट्-ध्यान के समय सिर से पैर तक 
डाला जाने वाला वस्त्र), तथा 'जपमाला? झ्रादि' का उल्लेख रत्नसेन के योगी-वेश तथा बादशाह-- 
दूती-प्रसंग (जो योगिनी रूप धारण करके आई थी ।) में हुआ है । जायसी ने नाथ-संप्रदाय के 
नो आाचारयों तथा सिद्ध-सम्प्रदाय के चौरासी ग्रुुुओों का उल्लेख भी किया है।* ग्रादिनाथ, 
मत्स्येन्द्रनाथ, जालंघरनाथ तथा गोरखनाथ आ्रादि संप्रदाय के प्रमुख आचाय॑ थे । जायसी द्वारा 
उल्लिखित 'जोगोटा ही वाण द्वारा वर्णित सावित्री के बाएँ कंधे पर पड़ा हुम्ना 'कुंडलीकृत 
योगपट्ट? है । 


३--धामिक कृत्य 
२६४--सू रसागर से हिन्दू-समाज की आस्तिकता का यथेष्ट परिचय मिल जाता है । 
प्रारम्भिक पदों में नाम-माहात्म्य, प्रभु-भक्त-वत्सलता तथा अवतारों का वर्णन इस विचारधारा 
के प्रमाण स्वरूप हैं | झ्रात्मा की अ्मरता, पूर्व जन्म के पाप-पुण्य का प्रभाव तथा फलस्वरूप 
स्वर्ग-नरक की प्राप्ति श्रादि का उल्लेख किया जा चुका है। जीवन में प्राप्त सुख सम्पदा ईश- 





१--प० स० ठी० १२६।३-७॥६० १। 
जोगिनि एक बार है कोई । मागे जेस बियोगिनि होई । 
भ्रबिह नवल जोबन तप लोन्हे । फारि पठोरा कंथा कीन्‍्हें । 
बिरह भभूति जठा बरागी। छाला काँध जाप कँठ लागी । 
मुंद्रा सबने डेंड न थिर जीऊ। तन तिरसूल श्रधारो पीऊ । 
छात न छांह धूप जस मरई । पाय न पार्वहि भृभुरि जरई। 
सिगी सबद धंधारो करा । जरे सो ठाउं पाउं जहं धरा। 
किगरो गहे बियोग बजावे, बार्राह बार सुनाव । 
नेन चक्र चारिहुँ दिसि हेरे, दहुँ दरसन कब पाव ।। 
२--प० स० दौ०, २६४७८, 'नवों नाथ चलि श्रार्वह श्रो चोरसी सिद्ध!। 
३--हषे० सां० श्र०, पु० १५। 





२४६ दाशनिक तथा धामिक शब्दावली 


कृपा से ही मिल पाती है। भोजन के प्रारम्भ में भ्राराध्य को भोग लगाने की प्रथा इसी 
भावथा पर आधारित थी--'पांडे नह भोग लगावन पावे! ( 5६७ ), भ्रथवा 'पहसि क्ृष्ण- 
हित ध्यान लगायौ। ( ८६६ ) तथा--मनसा करि प्रभुहि भ्रपि, भोजन कर डाठे।? 
(५४० )। 

देवताओ्रों की पूजा भी इसी प्रवृत्ति की परिचायक है। सूरसागर में सिवसंकर' 
( १३८४ ), त्रिपुरारि ( १३८५ ), गौरीपति ( १३८४ ), महादेव ( १३८४ ), गोरि 
( ४८६८; ४७९९ ), सिवगौरि (६६८ ), रबि ( १३८५ ), साल्लिग्राम ( ८८१ ), 
इंद्र तथा गोबद्धून-पूजा ( १४३८ ) प्रमुख रूप से उल्लेखनीय हैं। शिव-पृजा का निदश 
गोपिथों द्वारा कृष्ण को पति-रूव में प्राप्त करने की कामना को प्रकाशित करता है। वह 
'मालूर-पत्र-फल' तथा 'कमल-पुहुप” लेकर अ्रचना करती हैं तथा नेम-धम? से रहती हैं-- 
'गौरी-पति पूर्जात ब्रजनारि--महादेव पूजति मन बच करि सुर स्थाम की भ्रास।? ( १३८४ ), 
ग्रथवा (सिव सौं बिनय कराते कुमारि। जोरि कर मुख करति श्रस्तुति, बड़े प्रभु त्रिपुरारि । 
छहों रितु तप करति नीके', गेह नेह बिसारि।? ( १३८५ )। फिर इस तपस्था का फल 
उनको मिल जाता है- 

“सिव संकर हमकों फल दीन्‍्हो । 

पुहुप, पान, नाना फल, मेवा, षटरस ग्रपंन कीन्हौ ।”' ( १४१६ ) । इसी प्रसंग में 
रबि पूजन का वर्णन भी है-- बितय अंचल छोरि रबि सौं, करतिं हैं सब बाम। हमहिं होहु 
दयालु दिन-मनि तुम बिदित संपार । ( ११८५ ), अथवा 'रवि सौ बिनय करतिं कर जोरे।' 
( १३८६ ), तथा 'नेम सहित जुबती सब नहाई। मन मन सबिता बिनय सुनाई। 
मुंदे नेन ध्यान उर धारे | नत्द-नत्दन पति होंहिं हमारे । रबि करि विनय स॒िव॒हिं मन 
लीन्हो । हृदय मां अ्रवलोकन कीन्‍्हौ। त्रिपु र-सदन त्रिपुरारि त्रिलोचन । गौरीपति 
पशुपति ग्रध-मोचन | गरल-असन, अहि-भूषन-धारी । जटा धरन, सिर गंगा प्यारी॥7? 
( १४१७ )। 

नवम स्कन्ध में सीता द्वारा सूय-विनती का उल्लेख है--दई असीस तरनि सन्मुख 
हाँ चिरजीवों दोड शभ्राता ।! ( ५३१ )। यशोदा भी सूर्थ का ध्यान करती हैं--सूर महरि, 
सबिता सौं बिनवति, भली स्याम की जोरी |? ( १३२१ )। यशोदा का पुत्र-कामना के लिए 





१--हर्ष ० सां० अ्र०, ४० ५६,५७, थानेदवर में सातवों शती में ही शिव-पूजा का खूब 
प्रचार था | वाण ने इसका विस्तृत वर्णान किया है। (गृहे गृहे भगवानपूज्यत 
खरडपरशु':) । शिव-भक्त गुग्गुल जलाते थे, शिव को दुग्ध स्नान कराते थे तथा 
बिल्वपल्‍लव चढ़ाते थे । श्रन्य सामग्रियों में स्वर्ण स्तपन-कलश, अ्र्पात्र, 
धूपपात्र, पुष्पपट्ट, यष्टिप्रदीप, ब्रह्मसूत्र तथा मुखकोश श्रादि शिवलिंग पर चढ़ाएं 
जाते थे । मथुरा-कल। में कुषाण काल से ही एकमुखी, चतुसुंसी तथा पंचमुखी 
शिर्वालग मिलने लगते हैं । गुप्तकाल में एकमुखी शिवलिंग श्रधिक लोकप्रिय 
भे। पाशुपत शैव-धर्म की यह विशेषता (पत्थर में ही सुख बनाना) ज्ञात होती 
है । फिर उन पर सोने के खोल चढ़ाए जाने लगे जिनको 'सुखकोश' कहते थे । 
दसके भ्रागे बाण ने भेरवाचार्य नामक महाशिव का वर्णन किया है । 
पृ० १०८, प्रथम शताब्दी ईसा के बाद से मथुरा तथा पूरे उत्तर भारत में पाशुपत 
देवों का प्रचार हो गया था। 


धर्म तथा दहन २४७ 


सिव-गौरि की मानता का उल्लेख भी है--'जा सुख कों सिव-गौरि मनाई, तिय ब्रत-नेम 
ग्रनेक करी ? ( ६६८ )। 

कृष्ण को वर-रूप में पाने के लिए रुविमणी का गोरि-मन्दिर! ( ४७६८ ) अथवा 
अंबिका मन्दिर ( ४७६६ ) में जाकर प्रार्थना करने का वर्णन है--'मुदित ह्व॑ गई गौरि 
मन्दिर, जोरि कर बहु जिधि मनायो |? ( ४७६८ ) अथवा 'रुकमिनि देबो-भनिदर आई । 
कंवरि पूजि गौरी त्रितती करी बर देठ जादवराई। में पूजा कीन्‍्हीं ईह कारन, गौरी सुनि 
मुसकाई । पाइ प्रसाद अ्म्बिका-मन्दिर, रुकमिनि बाहर आई।” ( ४७६६ ) इस प्रसंग में 
घूप दीप पृजा-सामग्री?ः ( ४७६६ ) लाने का उल्लेख भी है तथा देवी का मुस्कराना तथा 
उनका प्रसाद पाना भी वर्णित है । 

२६५--गोवद्धंन पूजा के पहले ब्रज के कुल देवता इन्द्र ( १४२१ ) बताये गये हैं । 
कृष्ण के आग्रह पर ही ब्रजवासी गोवद्धंत की पूजा करने को तत्पर होते हँ--सु रपति की पूजा 
बिसराई! ( १४२६ ), अथवा &तुमहूँ करो भोग सामग्री, कुल देवता श्रमाति! ( १४३१ ) 
अ्रथवा “करो बिचार इन्द्र पूजा कौ-घर-घर नेवज करी चढ़ाई! (१४३४), और सुरपति 
की पूजा को मेटत, गोबद्धन की करत बड़ाई ।” ( १४३८ ) तथा--कान्ह कट्यो 
गिरि गोबद्धन त॑ और देव नहिं दूजा । गोपनि सत्य मानि यह लीन्ही, बड़ो देव 
गिरिराज ।? ( १४४० )। यहाँ गोबद्धंन-पूजा का नवेद्य शकटों में ले जाना ( १४४५ ), स्त्रियों 
का श्य गार करके जाना ( १४४७ ), ब्राह्मणों को बुला जज्ञ कराना, वेद-पाठ तथा गोबद्धंन 
का तिलक तथा भ्रन्नकूट की रचना आदि विधियों का उल्लेख किया जा सकता है--बिप्र 
बुलाइ लिये नंदराइ। प्रथमारंभ जज्ञ को कीन्हौ, उठे बेद-धुनि गाइ। गोबद्धन सिर तिलक 
चढ़ाथो, मेटि इंद्र ठकुराई | अन्नकूट ऐसी रचि राख्यो, गिरि की उपमा पाई ।” (१४५०) | 
इसके बाद ही इन्द्र-कोप, गिरिवर-धारण तथा इन्द्र का कृष्ण की वंदना करना आदि प्रमुख 
प्रसंग श्राए हैं । गोवद्ध न-पुजा ब्रज की स्थानीय विशेषता कही जा सकती है । इसी प्रसंग में 
कृष्णाभिषेक तथा उनके परब्रह्म रूप की विवेचता है--पूरन ब्रह्म सनातन वेई, मैं भूल्यौ 
संसार । उनके श्रागे' चाहों पूजा ज्यों मनिदीप प्रकास ।! ( १५६२ )*। 





१--तुलसी ने भी मानस में विवाह के पहले सीत( का गौरि-पूजन करने का महत्त्वपूर्ण 
प्रसंग दिया है। बाल० २३१; पूजन गौरि सखी ले श्राई' ।, राम-दर्शन के बाद 
भवानी भवन (२३५) में पुनः जाकर प्रार्थना करती हैं--पति देवता सुतोय महं 
मातु प्रथम तव रेख | महिमा भ्रमित न सर्काह कहि सहस सारदा सेख ।, (२३५) 
मोर सनोरथ जानहु नीके' | गौरी का श्राशीर्वाद प्राप्त कर लौठती हैं--“पूर्जाह 
मन कामना तुम्हारी ।' 

२--प० सं० दी०, १६०।१, महादेव पढ़ जाइ तुलानी ।' 

१६१।४, फर फूलन्हं सब मंडप भरावा । चंदन श्रगर देव नहलावा। 
भरि सेंदुर श्रागे होइ खरी । परसि देव श्रौ पाएन्ह परी । 
बर संजोग मोहि मेरवउ, कलस जाति हों मानि। 

प० सं० ठी०, २१०।२११।, 'गौरि महेस खड' में रत्नसेन की प्रेम-परीक्षा, पार्वती 
हारा उन पर श्रनुकम्पा करने का प्रसंग है। 

३--ब्नज-लोक-संस्कृति, १०, १६०, ई० पूर्व बूसरी शती से ईसा सन्‌ की छठो शती 
तक मथुरा उत्तर भारत में बौद्ध, जेन तथा हिन्दू धर्म का प्रधान केन्द्र था। कला 


रह८ धामिक कृत्य 


नन्‍द द्वारा सालिग्नाम ( ८८१ ) [ सं० शालिग्राम: ] अ्रथवा हरि-पूजा (८७५) 
के वर्णान-विस्तार कई पदों में ( 5७८५-८१ ) मिलते हैं। इसमें नन्द का अस्नतान! कर यमुना-जल 
भारी में लाना, कंज भ्रादि पुष्प संग्रह कर चरण धोकर मन्दिर में जाना, 'अस्थल' को लीप 
कर, पात्रर घोकर देव के काज करना श्रादि वर्णित हैं। ( ८५७८ ) यह पूजा 'बिघिवत श्रौ 
बहुमांति? ( ८७८५ ) थी। यहाँ ही घण्ट बजाकर देवता को स्तात कराना तथा दल व चंदन 


>> काना 





की हृष्टि से भी इसका महत्व था| यहाँ की बनो मूर्तियाँ कोशाम्बी, वाराणसो, 
श्रावस्ती आदि श्रनेक स्थानों में भेजी जाती थीं। हिन्दुओ्रों के प्रायः सभी देवी- 
देवताओं --जेसे त्रिदेव, विष्णु, ब्रह्म, शिव, पुरुष व लिग, श्रग्नि, कातिकेय, सूर्य, 
कृष्णा, कामदेव, दुर्गा, पार्वती तथा बौद्धों, के बुद्ध ,जेनों के चौबीस तीर्थंकर पआ्रादि 
सबके स्वरूप निश्चित हो चुके थे । गुप्तकाल में इस मूतिकला का ही विकास हुआश्रा । 
उसमें विध्वरूप विष्णु तथा महाविष्णु की मूर्तियाँ भी बनने लगी थीं । इनमें 
विष्णु के तीन मुख मिलते हैं--बीच का साधारण तथा एक वाराह व एक नृत्तिह 
का । पीछे प्रभ-मं इल पर त्रिदेव, सूर्य, चंद्र, श्रग्नि नवग्रह श्रादि हैं। मध्यकालीन 
धामिक इतिहास में भी मथुरा, वृन्दावन वेष्णव धर्म के प्रमुख केन्द्र थे । वेष्णव 
धर्म के चार प्रमुख संप्रदाय थे--१. वेष्णव प्राचीनत्म संप्रदाय था। वृन्दावन 
का रंग जी का मंदिर प्रधान था। रामनुज ने इसको नींव डालो थी। 
२, निम्बार्क-निम्बार्काचार्य ने नींव डाली थी। मथुरा के पास ध्रुव टीले पर प्रधान 
मंदिर था। ३. मध्वाचार्य का मसाध्व संप्रदाय था जो मथुरा भर में फेला था। 
४, बल्लभसंप्रदाय--गोवद्ध न में श्रोनाथ जी का मंदिर प्रधान था । 


२--हुषं० सां० श्र०, ४० १०६, धामिक संप्रदायों में बाण ने ग्रहस्थ जीवन के बाद 
वानप्रस्थ में प्रविष्ठ होने वाले 'बखानसों' का उल्लेख किया है। उन्होंने भागवत 
धर्म तथा पांचरात्रों की व्यूडपूजा के साथ साथ वेदिक यज्ञों को भी श्रपने धर्म में 
ग्रहण कर लिया था। वश्षिष्ठ तथा जनक उनके आदर्श थे । वेष्णव में भी चार 
भेद थे -भागवत, पांचरात्र, वेखानस, तथा सात्वत । पांचरात्रिक चतु ब्यूह तथा 
उनमें से कुछ एकन्तिन्‌' कहे जाने वाले वासुदेव विष्णु को मानते थे। सात्वतों 
का प्राचोन नारायणीय धर्म था। वे विष्णु के श्रन्य श्रवतारों--वाराह, नृसिह 
भ्रादि को भी मानते थे। मथुरा-कला में इन श्रवतारों से संबंधित विष्णु की 
सूर्तियाँ सिली हैं। ए० ११०, पांचरात्रिक संप्रदाय के लोग वासुदेव, संकर्षरण, 
प्रशुम्न, श्रनिरुद्ध तथा साम्ब (पंचष्यूह) की उपासना करते थे। इनमें से वासुदेव 
तथा संकर्षण-पूजन प्राचीन था । 


३--३० जी०, ए० १२, श्रध्या० १५, मरिरों में पूजा के पात्रों, में कोपर, तस्ठा, 
चरणोदकोी (ठाकुर जी को नहलाने को तांबे की छोटी कटोरी), पंचपात्र (चरणाम॒त 
देने की चम्मच), परघो (पंचामृत देने को कटोरी), कारी (भगवान के सिहासन 


के एक ओर रखते हैं), बन्दा (पूजा के जल का लोठा), हुरसा (चंदन घिसने 
का) श्रादि उल्लेखनीय नाम हैं । 


धर्म तथा दशन २४६ 


भेंट करना, भोग लगाना, आरती करना,* ( ८७६ ) तथा ध्यान समाधि लगाना ( ८८० ) 
भी उल्लेखनीय हैं। कृष्ण का देवता द्व।रा भोग न ग्रहण करने का सन्देह कहत कान्‍्ह बाबा 
तुम श्ररप्पो, देव नहीं कछु खाइ |” ( ८७६ ) सुतकर नन्‍्द श्रनर्थ की शंका कर देवता को 
प्रणाम करने का आग्रह करते हैं--'सूर स्थाम देवनि कर जोरहु, कुसल रहैं जिंहि गात ।! 
( ८७६ )। देवताग्रों के प्रति इस अगाध विश्वास को आज भी अनेक हिन्दुश्रों में देखा जा 
सकता है । इस प्रसंग में कृष्ण का शालिग्राम की बटी मुश्ष में रख लेता व नम्द को तीनों लोक 
दिखाना शझ्रादि भी वरणित है ( ८5८०, ८55१ )। काले रंग की गोल पत्थर की बटिया को ही 
शालिग्राम' कहते हैं जो एक प्रकार की विष्णु की ही मृति है। 

अन्य देवी देवताओं में सारद ( ६५८ १११० ) [ सं० शारदा>"-सरस्वती ] तथा 
बलराम का ग्रणणान भी है--स्पाम बलराम कों सदा गाऊ ( १६७ )। 'सोहिलौ” में ब्रज 
की स्त्रियाँ शारदा का भी स्मरण करती है--'गौरि गनेस्वर बीनऊं ( हो ) देवी सारद 
तोहि ।! ( ६५८ ) । जायसी ने मनोवांछित वर-प्राप्ति के लिए महादेव-पुजन का उल्लेख किया 
है ( १६१ ), किन्तु वसनन्‍्त पूजन में 'बिसेसर देउ” का उल्लेख है ( १८६ )। 

२६६--उपयु क्त पद्मांशों मे पूजा से पहले स्वच्छता के लिए स्नान का बराबर निर्देश 
है । इसके अतिरिक्त पवित्र नदियों तथा तीथेस्थानों में स्तान के माहात्म्य का अनुमान भी 
गंगा-स्तान तथा क्रुरुक्षेत्र-स्नान के उल्लेखों से किया जा सकता है---गंग-प्रवाह जो स्हाइ । सो 
पबित्र, ह्व हरिपुर जाइ |? ( ४५३ )। 

अथवा--'परम पवित्र, मुक्ति की दाता, भागीरर्थाह भव्य बर देन ।! ( ४५६ ) 

तथा--बड़ी परब रबि-ग्रहन कहा कहौ तासु बड़ाई । 

चलो सकल कुरुखेत, तहाँ मिलि नहैयँ जाई । ( ४८५६३ )। 

रबिग्रहन ( ४८६३ ) अथवा सूरजग्रहन ( ४६१६ ) के परब ग्रथवा प्र ( ४८६३, 
४६१६ ) [ सं० पव ] पर कुरुक्षेत्र स्तान का महत्त्व दशम-स्कन्ध उतराद्ध के इन पदों से 
स्पष्ट है । साथ ही ये अंश धामिक दृष्टि से ग्रहण के माहात्म्य के परिचायक हैं । 

दान” का उल्लेख ससस्‍कारों तथा त्योहारों श्रादि के सिलसिले में किया जा चुका है । 
हिन्दू धमं में दान का विशिष्ट स्थान है । सूरसागर के भ्रनेक उल्लेखों से यह अ्रनुमान किया जा 
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१--भंगवान को भेंठ किया जाने वाला नेवेश ही भोग” कहलाता है। भोग चढ़ाने 
के बाद उसमें से ही भगवान का प्रसाद भक्तों को दिया जाता है । 
२--पूजा के समय श्राज भी दाहिने हाथ से आरती करते हैं तथा बांएँ हाथ से घरण्टी 
बजाते हैं | श्रारती पीतल को बनती है तथा उसमें सात या श्राठ दीपक होते हैं । 
३-- बनियर पृ० ३०२, बनियर ने सूर्य-प्रहरण के श्रवसर पर हिन्दुशं का यमुना में 
स्नान करने श्रोर उसके बाद बआह्रणों को दान देने का उल्लेख किया है। उन्होंने 
इस पर्व पर गंगा, सिन्धु श्रादि श्रन्य नदियों तथा थानेइवर के तालाब के स्नान 
फी महत्ता का भी जिक्र किया है। उस समय का प्रसिद्ध सू्य-ग्रहण १६६६ ई० 
सें पड़ा था । 
४--प० सं० ढी०, २४५२, (दिया सो सब जप तप उपराहों | 
१४५।४, 'दिया सो काज वुहूं जग भ्रावा ।! 
१४६।१, राजा दत्त सत्त दुहँ सत॑ ।/ 
३२ 
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सकता है। विपत्ति टलने पर दान देने की प्रथा की श्रोर भी कवि ने संकेत किया है| नन्‍्द 
वरुण के पाश से छूटकर जाते हैं तो यशोदा श्रानन्दित हो दान करने का श्राग्रह करती हैँ-- 


“प्रत॒ तो कुसल परी पुन्यनित * द्विजनि करौ कुछ दान ।? ( १६०३ )। 

पुण्य कर्मों का प्रभाव मनुष्य जोवन पर पड़ने की धारणा भी हमारे अनेक विश्वासों 
में से एक है। तीथेस्थानों के माहात्म्य का उल्लेख विनय पदों में है। स्थानों के नाम में 
इस सम्बन्ध में बताया जा चुका है । 


२६७--जप-त प* भी धामिक कृत्यों में सम्मिलित हैं। गोपियों की कृष्ण को पति-रूप में 
प्राप्त करने की कामना इतनो तीब्र थी कि वे इसक॑ लिए जप-तप, सना ', पुजा आदि सभी * करती 
थीं--निम घरम तप साधन कौजे', 'ब्रत साधति नीके तन गारी ।', 'प्रात उठ जमुना-जल खोर । 
सीत उष्न कहुं अंग न मोरे' ।", 'पति के हेत नेम तप साध ।? तथी माघ सीत कौ भीत न 
माने । षट ऋतु के ग़ुन सम करि जाने ।? (१४१७) । इस प्रकार छहों ऋतुझोो में साधना, माघ की 
ठंड से भी न डर, तीन बार स्तान तथा नियमों के श्रनुसार रहना तथा श्रद्धा पृवक चौदह राते 
जागना व भोजन न करना आदि उनकी तपस्या में वरिणत है--सीति भीति नहिं कर्रात छहोौ 
रितु त्रिश्रिध काल जल खोर ।! गौरी-पति पूर्जात, तप साधतिं करत रहति नित नेम । भोग-रहित 
निसि जागि चतुदंसि जयुमति सुत क प्रेम ।” ( १४०० ) | सुर वाणित गोपियों की यह 
तपस्या कालिदास वरौणित पावती-तपस्था का स्मरण कराती है ।? ब्रजवासिनी गोपिकाग्रों के तप 
तथा ब्रत का 'नीकें ब्रत कीन्हो तनु गारी । ब्रत ल्यायौ धरि में गिरघारी ।” ( १४१७ ) वर्णन 
तो भ्रनेक बार हैं ही, साथ ही कुछ विशेष ब्रतों का भी उल्लेख है। इनमें एकादसि (१६०२) 
[ सं० एकादशी ] के वर्णान-विस्तार मिलते हैं--“उत्तम सकल एकादसि भ्राई। विधिवत ब्रत 
कीन्हौ नन्दराई। निराहार जल-पान बिबर्जित | पापनि रहित धर्-फल-प्रजित ।! (१६०२) । 
निर्जल रहने के साथ ही नन्‍्द ने दिन रात निरन्तर नारायण का जप किया तथा रात्रि जागरण 
में व्यतीत की । तदनन्तर देव मन्दिर पाठम्बर से सुसज्जित कर पुहुप-माल-मंडली बनाई 


१--३ं डिया एज नोन टु पारिनि, ए० ३८७, पारिनि ने भी पु्यक्ृतत', सुकर्मकृत', 
तथा पापकृत' श्रादि कर्मों के भेद किए हैं। 'महापातक”' भयंकर पाप कर्म के 
उल्लेख के साथ सुक्ृत्यों में 'प्रज्ञा', श्राद्ध, तप', त्याग, 'विवेक', 'धर्म', 'शम', 
'दम', आदि माने जाते थे । पारिनि ने 'धमं' शब्द को दो श्रर्थों में प्रयुक्त किया 
है--१. धर्म-सूत्रों में श्राए श्राचार श्रथंवा तत्कालीन समाज द्वारा निर्देशित नियमों 
के श्रनुकुल, २--धार्मिक श्रथवा नेतिक कर्म | श्रन्य विद्ववासों में पारिणनि ने शरोर 
के प्राकृतिक चिन्हों से भविष्य सूचना, भविष्य-वेत्ताश्रों से शुभ बातें तथा कुछ 
दिन-रात शुभ मानना श्रादि का उल्लेख किया है। 


२--इं डिया एज नोन टु पारिनि, ए० ३८६, पाणिनि ने घामिक कृत्यों में जप (मंत्रों 
को बार बार पढ़ना), चान्द्रायण', 'बलि' श्रादि का उल्लेख किया है । 
३--पूजन के सोलह अंग माने गए हैं--'भासन स्वागत पाद्ममर्धभाचमनीयकम्‌ । 
मधुपर्काचमस्नान वसनाभरणानि च । 
गन्धपुष्पे धूपदीपौ नेवेच्य॑ वनन्‍्दरन तथा । 
४-कालिदास, बुम/रसंभव, पंथम सभ, इलोक २२, २६, २६ ॥ 
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तथा चंदन में लीपा । फिर चौक की रचना कर बेठकी पर सालिग्राम को बैठाया । उनकी 
पूजाचेना में धूप-दीप नेवेय्य, अरति, ध्यान श्रादि की चर्चा की गई' है। तृतीय पहर 
रात्रि जाने पर उन्होंने यशोदा से कहा--दंड एक द्वादसी सकारे। पारन की बत्िधि करो 
संबार ।! ( १६०२ )। फिर वह स्नान करने यमुता तट पर गए। पारन [ सं० पारणं ८८ 
समाप्ति ] ब्रत की समाप्ति पर प्रथम भोजन को कहते हैं । एक्रादशी व्रत विष्णुभक्त विशेष 
रूप से रखते हैं। उपयुक्त वर्णन से तत्कालीन ब्रत रखने की विधि पर यथ्ष्ट प्रकाश पड़ता है। सूर 
ने एक विनय पद में तीर्थों के नामों के साथ चंद्रायन* ( ३४६ ) [ सं० चान्द्रायण ] का नाम- 
मात्र ही दिया है । 


२६८--यह सभी धार्मिक कृत्य पुण्य के साधन हैं। यहाँ जज्ञ' ( ३६११, १४१८ ) 
[ सं ० यज्ञ: ] श्रथवा होम (६२२ ) [ सं० होमः ] का उल्लेख भी किया जा सकता है। 
यज्ञ तथा होम" साधारणत; संस्क्रार, उत्सवों आ्रादि के अवसर पर उल्लिखित हैं झ्रथव्रा ब्रत, 
तप आदि पुण्य कृत्यों में । कृष्ग-लीलाग्रों में एक प्रसंग यज्ञ-पत्ती-लीला भी है। इसमें भक्ति- 
भावना को इस वेदिक करमकांड से ऊँचा स्थान दिया गया है । भूख लगने पर गोप कृष्ण की 
श्राज्ञानुपार यज्ञ-कर्म में व्यस्त बाम्हनों के निकट जाते हैं किन्तु वे यज्ञ की रसोई [ सं० 
रसवती | देने से इंकार कर देते हँँ--'हरि कह्यौ जज्ञ करत तहं ब्राह्मात। जाहु उनहिं ढिग 
भोजन मांगन--जज्ञ हेत हम करी रसोई । ग्वालनि पहिलें देहि न सोई ।” किन्तु उनकी पत्नियों 
से उनको भोजन मिल जाता है--उनकेी हिय हढ़ भक्ति हमारी। मानि भैहि वें बात 
तुम्हारी ।...भक्ति भाव सों जो हरि ध्यावे । सो नर नारि ग्रभय-पद पावे ।” ( १४१८ ) 

राजसूय* (११) यज्ञ का विशेष उल्लेख एक विनय पद में है--'राजसूय मैं चरन पखारे 
स्थाम लिये कर पानौ |” इसी प्रकार अस्वमेध जज्ञहु ( ३४६ ) से गोविंद-भजन की महिमा 
श्रधिक बताई गई है । (११) | यज्ञ में पशु बलिदान प्रथा का निर्देश भी है--'हम तौ भई' जज्ञ 
के पशु ज्यों, केतिक दुख सहिये । ( ३६११ ) 

यह दोनों यज्ञ क्षत्रिय राजा किया करते थे। इनमें “इष्टि', 'पग्ुु! तथा 'सोम? सम्मिलित 
होते थे । राजसूय यज्ञ राजा के राज्याभिषेक के!समय किया जाता था। यद्र वसन्‍्त से प्रारम्भ 
होकर दो वष तक चलता था। इसमें साधारणतया पशु-बलि तथा सोमरस का वितरण क्रिया 





--हर्ष ० सां० श्र०, ए० १०७, धामिक सम्प्रदायों के वर्णन में वारण ने जन साधुओं 
का उल्लेख भी किया है जो चालंद्रायण' श्रादि श्रनेक व्रत रखते थे तथा श्रत्यधिक 
झत्पाहार फरते थे । 

१--इं डिया एज नोन टु पाणिनि, ए० ३६५, यज्ञ शब्द यज्‌( पूजा करना) से निकला 
है। पारिनि ने 'इज्या' शब्द भी प्रयुक्त किया है। यजुबंद वलि तथा पूजन 
श्रादि विषयों से संबंधित है । 

२--हर्ष० सां० श्र०, ए० १६०, १११, सम्प्रदायों की सूची में 'साप्ततन्तव' शब्द 
यज्ञवादी सीमांसकों का दयोतक है। ऋग्वेद (१०१५२।४,१०।१२४१ में 'सप्ततन्तु' 
यज्ञ का ही विशेषण है। महाभारत में भी सप्ततन्तु यज्ञ को कहा गया है। 

३--हं डिया एज नोन टु पारिगनि, ए० ३६७, पारिणनि ने राजसूय का उल्लेख किया 
किया है । 

४-- ० सं० दी०, ३७३।९, 'कहै मरों पे वितउर करों जरि गसुसेव' 
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जाता था। राज्याधीन राजा सम्मिलित होकर उपहार भेंद करते थे तथा ग्रन्य भ्रनेक प्रकार से 
उत्सव मनाते थे। गअ्रश्वमेध यज्ञ भी वक्षन्त से प्रारम्भ होकर एक वर्ष तक चलता था। इसका 
प्रधान ध्येय श्रन्य राजाग्रों पर ग्राधिपत्य प्राप्त करना था। एक घोड़ा सेना के साथ छोड़ दिया 
जाता था। जो राज्य श्राधिपत्य मानने से इनकार कर देता था उसको युद्ध करना पड़ता था। 

२६६--सूर ने सभी तीथं-स्थलों में ब्रज का माहात्म्य सबसे श्रधिक माना है जहाँ विष्णु 
ने अपने समग्रुण रूप में अनेक लीलाएँ कर सबको अमित आनंद दिया-- बृन्दाबन ब्रज कौ महत 
कापे बरन्यौं जाइ! श्रथवा बृन्दाबन रज ह्वं रहों, ब्रह्मतोक ने सुहाइ' (१११०) तथा बंसीबट, 
बृन्दाबन, जमुना, तजि बेकुंठ न जाव ।” (३४६) । 

विनय-पदों में कवि ने नाम-महिमा को सभी पुण्य संचय करने वाले प्रचलित धामिक कृत्यों 
के ऊपर रक्‍्खा है--गोबिन्द-भजन करो इहिं बार। संकर पारबती उपदेसत, तारक 
मंत्र लिख्यो स्र्‌ति द्वार । श्रस्वमेध जज्ञहु जो कीजे, गया बनारस अश्ररु केदार । राम-नाम सरि 
कोऊ न पूज, जौ तनु गारी जाइ ट्िवार। सहस बार जौ बेनी परसो, चंदायन कीजे सौ 
बार। (३४६) अथवा जो सुख होत ग्रुपालहि गाएँ। सो सुख होत न जप-तप कीन्हें, 
कोटिक तीरथ नहाएँ ।? (३४६) । कवि ने यही मार श्रुति प्रदर्शित भी माना है--'है हरि नाम 
कौ भ्राधार । सकल स्रति दधि मथत पायौ इतोई घृत-सार ।” (५४७) । 

इस प्रकार कवि की सम्प्रति में कमंकाण्ड की उतनी मडिमा नहीं जितनी कामना-हीन 
भक्ति भाव की है-- जौ लौं मन कामना न छूट । तौ कड़ा जोग-जज्ञ-त्रत कीन्हेँ, बिनु कन तुस 
को कूट । कहा सनान कियें तीरथ के, अंग भस्म जट-जूट । कहा पुरान जु पढ़ें अ्ठारह, ऊध्वं 
धूम के घूंटे ।! (२६२) । 

२७०-सराध' (२६०) [सं> श्राद्ध , श्रथवा नांदीमुख पितर (६४२) [सं० नान्‍्दीमुख 
- पितर:) भी एक धामिक कृत्य माना गया है। इसमें शास्त्रानुसार पूर्वजों के लिए कृत्य किए 
जाते हैं। परीक्षित कथा में सराध! का उल्लेख है--“जज्ञ, सराध न कोऊ कर । कोऊ धमं न 
मन में धरे ।? (२६०) । नांदीमुख श्राद्ध एक आ्आमभ्युदयिक श्राद्ध है जो किसी शुभ काय के प्रारंभ 
में करते हैं--जसे भ्रन्नप्राशन, उपनयन या विवाह ।' दूसरा श्राद्ध अश्रमुख” है जिसे मृत्यु श्रादि 
शोक अ्रवसर पर या वेसे भी कभो कभी करते हैं । श्रतएव कृष्ण जन्मोत्सव में नंद द्वारा इस 
कृत्य के करने का उल्लेख स्वाभाविक है - तब नहाइ नंद भए ठाढ़, . अंतर सोच हरे ।! (६४२) 


8 अन्य विश्वास 
२७१--सु रसागर में हिन्दू समाज में प्रचलित कुछ तत्कालीन अंध-विश्वासों का भी 
निर्देश हुआ है । इनमें से बच्चे को बुरी नजर से बचाने के लिए केहरि-नख, बघनहाँ (७३६९, 
७६६) पहनाने की चर्चा पहले ही की जा चुकी है । बच्चे पर टोना* (४४,२२०४) 
[सं० स्तवन--टउन + क--मोहन, जोहन, मंत्र जंत्र टोना, सब तुम पर वारत' (२२०४) 
कर देने में विश्वास था। श्रपने बच्चे के रूपा धिक्‍्य से भयभीत हो माता का कुद्ृष्टि से बचाने 


१--इईंडिया एज नोन दु पाणिनि, ए० ३८६, श्रष्ठाध्यायी में (पित” को देवता माना 
गया है तथा श्राद्ध में भोजन करने वाले 'श्राद्धी' या 'श्राद्धिक' कहलाते थे । 

२--नांदीमुख श्राद्ध को काम्य! (पूर्वजों का श्राशीर्वांद लेना), "श्राभ्युदायिक' (समृद्धि 
के लिए) श्रथवा वृद्धि! श्राद्ध भो कहते हैं । 

३--प० सं० टी०, ४४८।६, “सिखा कावरूँ पाढ़ित टोना ।! 
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के लिए राइलोन (७३६) उतारने की प्रथा की ओर ध्यान जाता है--ब ले गइ बाल-रूप 
मुरारि ।...कबहुँ श्रंग भूषन बनावति, राइ लोन उतारि । (७३६) | इसी प्रकार आपत्ति को 
टालने के लिए माता का तृन तोरना भी प्रचलित था-'प्रभु बरष-गांठि जोरति, वा छबि पर 
तृन तोरति, सूर अरस परसनि ।' (७१४) । बच्चे को बाहरी लोग खाते समय दीठ (१.०५) 
न लगा दें, इसका उल्लेख भी हुआ है-- बाहिर जनि कबहेँ कछु खेये, डीठि लगेगी काहु ।” उसके 
अ्निष्ट की इच्छा करने वाले दात्रु के प्रति माता की यह भावना थी-“बेरिनि के मुंह खेह ।' 
(१६०५) । जल को सिर पर से उतार कर पीने के पीछे भी ? ही भावना रहती थी । देवकी 
कृष्ण-रक्मिणो -विवाह की समाप्ति पर ऐसा करती हैं- 'देवकी पियौ वारि पानी, दे असीस 
निहारती !” (४८०४) । गोपियाँ भी तृणावततं-त्रध के बाद ऐसा ही करती हैं--'पीवर्ति सर वारि 
सब पानी ।! (६६६) । निछावर का उल्लेख परले किया जा चुका है। इसके द्वारा भी भावी 
विपत्ति टलने का विश्वास प्रचलित है। 'घर-षर हाथ दिवावति डोलति” (७०१) का उल्लेख 
कृष्ण के मुख में तीनों लोक देखने पर यशोदा के चिन्ता-वर्णन में है । 


२७२--अन्धविव्वासों में ही सगुन [सं० शकुन | (५२७,४५६५), श्रथवा कुस गुन 
(११४६, ११६०) तथा अपसगुन (२०६) का उल्लेख किया जा सकता है । लोग शुभ सूचनाओं 
का पूर्वाभास अच्छे शकुन से मानते हैं । सूरसागर में इनकी लम्बी सूची कई प्रसंगों मे मिलती 
है | इनमें से प्रमुख प्रसंग यह है--नतवम स्कन्ध में हनुमान के आने के पहले सीता को अच्छे दकुन 
का आभास होना--इतनौ कहत नेन उर फरके* सगुत्र जनायौ अंग ।” (५२७) इसी स्कन्ध में 
कौशल्या का सगुनोती" (६०८) मानने का उल्लेख है । वह राम-लक्ष्मण के श्राने की कामना 
कर रही थीं कि कौग्ना उड़कर हरी डाल पर बेठ गधा । अ्रच्छा शकुन मान कर उन्होंने श्रपने 
प्रंचल में गाँठ लगा ली । उसको दूध-भात देने व चोंच सोने से मढ़ाने की प्रतिज्ञा करती हैरै । 
कौए का आँगन में बोलना भी शुभ-सू चना देता है-तिरें झ्रावेंगे आजु सखी हरि, खेलन कीं 
फागु री । सगुन संदेसो हों सुन्यों, तेरे आंगन बोले काग री । (३५४७७) । 
ग्रक्रूर वृन्दावन जाते समय दाहिने देखियत मृग-माल”* को शुभ शकुन (३५६४) मान 


१--रामाज्ञा, ५, २, ५ फरकत मंगल प्रंग सिय बाम बिलोचन बाहु । 
मानस, उत्तर०, ४, भरत-तयन भुज दच्छिन, फरकत बारहि बार | 
जानि सगुन मन हरष श्रति, लागे करन बिचार ।।' 
२--हर्ष ० सां० श्र०, ए० ३६, वाण का घर से चलते समय का वर्णान है। उसमें 
तत्कालीन प्रचलित कुछ धामिक कृत्यों एवं श्रन्धविश्वासों पर प्रकाश पड़ता है । 
सूरसगर में उल्लिखित विश्वासों से उनकी सरलता से तुलना की जा सकती है। 
३--तुलसी, गोता०, ६, १६ “दूध भात की दोनी देहौं सोने चोंच मढ़ेहों । 
४--तुलसी ने (मानस, बाल०, ३०३) भो राम के विवाह के पहले कुछ शबुनों का वर्रान 
किया है--बनइ न बरनत बनी बराता | होहि सगुन सुंदर सुभ दाता। 
चारा चाजु बाम दिसि लेई | मनहु सकल मंगल कहि देई ।। 
दाहिन कांग सुखेत सुहावा । नकुल दरस सब काहूँ पावा ! 
सानुकूल बह त्रिबिधि बयारी। सघट सबाल श्राव बर नारी ॥ 
लोवा फिरि फिरि दरस देखावा | सुरभी सन्मुख सिसुहिं पिश्ावा । 
मुगमाला फिरि दाहिनि भ्राई। मंगल गन जनु दीन्हि देखाई ॥ 


२५४ प्रन्धविश्वास 


लेते हैं। इसी प्रकार उद्धव के ्राने से पडले वृन्दावन में भ्रच्छे शकुनों को देख लोग किसी शुभ 
सूचना की प्रतीक्षा करते हैं। इस सूची में 'बार-आर भ्रञलि लागे स्रवननि', 'काग उड़ावन लागी! 
(४०७२) तथा 'भुज फरकत अंगिया तरकति, कोउ मीठी बात सुनावे? (४०७२) तथा *तौ तू 
उड़ि न जाइ रे काग। जौ ग्रुवाल गोकुल कौ भ्ावे, तौ हर है बड़भाग । दधि श्रोदन भरि दोनों 
देहों, अ्ररु अंचल की पाग ।” (४०७४) | इन दाकुनों से ही वह कृष्ण के ञ्राने के समाचार का 
निश्चय कर लेती है-- स्थामसुंदर कौ भ्रगम जानिय, वे निश्चय घर श्रार्वे। इमि सग्रुननि कौ 
यहै भरोसौ, नेतनि दरस दिखावे |” (४०७२) । 

कृष्ण जब ब्रज के लोगों को कुछक्षेत्र में मिलने का संदेश भेजते हैं तो वहाँ पहले से हो 
वह लोग शुभ-समाचार को प्रतीक्षा कर रहे थे । शकुनों में यहाँ भी कौए का बोलना व नेन तथा 
शरीर के अंगों का फड़कना प्रमुख रूप से वगित है--बायस गहगहात युनि सुंदरिः---क्रुच भुज 
नेत श्रधर फरवत हैं, त्रिनहिं बात अंचल ध्वज डोली ।” (४५६४) । 

अ्रथवा-'माधौ श्र वनद्रार भए । श्रंचल उड़ि मन होत गहगहौ फरकत नेन खए । 

बेई देखि सोच जिय अपने, परगट सम्रुन दए ।! (४५६-)। 

स॒दामा भी कृष्ण के पास जाते समय सगुन से ही आश्वासित होते हैं (४५४५), 
किन्तु यहाँ इनकी सूची नही दी गई है । 

२७३--अभ्रशकुन अनिष्ट की सूचना देने हैं। सूरसागर में वरित सूची द्वारा उस समय 
ज .-साधारण में प्रचलित इन विश्वार्सों का श्ननुमान हो जाता है । काली-दह-लीला तथा 
दावानल-पान -लीला के पहले माता पिता को अशुभ घटना की श्राशंका छींक से हो जाती है-- 
“महर पेठत सदन भीतर, छींक बाई घार । ( ११४२ ) तथा--छींक परी ती झाजु सबारे।॥? 
( १२१३ ) | कालीदह-घटना के पहले अशकुत-सम्बन्धी ( ११५८- १६० ) कई पद हैं। इनमें 
मंजारो भागे हल आई, बाए कान, दाहिने खग-स्वरः ( ११५८ ) पंठत पौरि छीक भई बांए, 
दहिने धार सुनावत | फटकत ख्॒त्रन स्वान द्वारे पर गररी करति लराई। माथे पर ह्व काग 
उड़ान्या, कुसगुन बहुतक पाई । ( ११५६ )। प्रथम-स्कन्ध में भी कृष्ण को मृत्यु से पहले 
युधिष्ठिर श्रादि अपसगुन देखकर भावी दुघटना से चिन्तित हो उठते है---रोवें बृषभ, तुरग 


छेमकरी कह छेप बिसेखी। स्यामा बास सुतरू पर देखी। 
सन्मुख श्रायउ दधि भ्ररु मीना । कर पुस्तक दुद्द बिप्न प्रबीता ॥' 
प० सं० टी०, १३५१-४१, झागे सगुन सगुनियाँ ताका ।--कवि कहा बिश्रास । 
जायसी द्व।रा दी गई इस सूची में दही, मछली, जल से भरा कलश, मोर, सर्प 
के मस्तक पर खंजन का बठता, दाईं श्रोर दौइ़ता हुआ हिरन, तोतर व गधे का 
बाई श्रोर बोलना, सांड का चिल्लाना, गादुर, क्षेपकरी चील व लोमड़ी का दर्शन, 
तथा कुररी व क्रौंच पक्षी फा बोलना श्रावि उल्लेखनोय हैं। 
ग्रोजा म॒गा: ब्र॒जन्तोषषि धन्या वासे खरस्वनः”, मुहूर्त चिन्तामरिण, यात्रा 
प्रक०, इलोक १०४ । 

१--हर्ष ० सां० भ्र०, ए० ६६, प्रभाकरवर्धव की मृत्यु से पहले तथा हर्ष के सेनिक 
प्रयाण से शन्नओं में होने वाले भ्रनेक श्रपशकुनों की लम्बी सूची से वाणकालीन 
विद्तरासों पर प्रकाश पड़ता है तथा सूर के समय में मान जान वाले श्रपशकुनों 
से उनको तुलना की जा सकती है । 


धमम तथा दशनं २५५ 


भ्ररु नाग । स्थार द्योस, निसि बोलें काग!। कंपे भुव वर्षा नहिं होइ। भयौ सोच नृप-चित 
यह जोइ ।? कुसपने का निर्देशन भी हुआ है । (२८६) तुलसी की शब्दावली में भी अ्रशकुनों की 
लम्बी सूची है ।* कुछ तो सुर सागर में मिलते ही हैं। 

२४७--सूरसागर में कुछ प्रसंगों से स्वप्न-सम्बन्धी विश्वासों पर भी प्रकाश पड़ता है । 
नवमस्कन्ध में त्रिजटा-स्वप्न का वर्ण त है--सुनि सीता सपने की बात। रामचन्द्र लछिमन में 
देखे, ऐसी बिधि परभात | कुसुम-बिमान बेठी बंदेही देखी राघव पास ।...रावन-सीस पुहुमि 
पर लोटत, मंदोदरि बिलखाइ। या सपने को भाव सिया सुनि, कत्रहु बिफल नहहं जाइ ।! 
( ४२७ )। इस प्रकार के श्रच्छे स्वप्तों के समान बुरे स्वप्न भी होते थे जिसको सत्य मान 
कर लोग व्याकुल हो उठते थे-- सपने कूदि पर्‌यौ जमुना-दह, काहूँ दियो गिराइ ।' (११३५), 
श्रथवा सपनों सुनि जननी ग्रकुलानी (११३७) इसी प्रकार कृष्ण एक स्वप्न में भिरि गोजधन 
की बजा करने के सम्बन्ध में देखते है और ब्रज-वासियों से ऐसा करने का आग्रह करते हैं--- 
'सुपन आज़ मिलयो मोकों, इक बड़ी पुरुष श्रवतार जनाई--गिरि गोबधंग देवनि कौ मनि, 
सेवहु ताकों भोग चढ़ाई” ( १४३७ )। 

उपयु क्त स्वप्नों से भावष्य की घटनागआ। का आभास होने तथा उन पर लोगों के 
विश्वास का परिचय मिलता है । विशोगिनी गोपिकाओओं के स्वप्न विभिन्‍न प्रकार के हैं । इन 
स्वप्तों द्वारा आराध्य के दशन की तीब्र श्राकुल॒ता का चित्रग किया गया है। यह उनके दिन- 
रात इष्टदेव का चिन्तत करने का प्रमाण है। स्वष्नों में वे उनके क्षण्िक भ्रम पूर्ण दर्शन को 
ग्रसत्य समझती हुई भी उनसे बिछड़ना नहीं चाहतीं-सोवत मैं सपनें सुनि सजनी, 


१--हष॑ ० सां० शक्र०, प० १३४५, शांख्यायन गृह्मसूत्र (५-५-४) के श्रतुसार श्राधी रत 
को कोवों का बोलना श्रशुभ समझा जाता था । 
२--रामाज्ञा, ५,६, रे ऊकपात दिकदाह दिन, फ्रेकर्राह स्वान सियार | 
उदित केतु गतहेतु महि, कपति बारहि बार ।! 
म/नस०, श्रयोध्या० २०, 'सुनु मंथरा बात फुरि तोरी। 
दहिनि आंख नित फरकइ मोरी | 
दिन प्रति देखहेँ राति कुसपने । 
कहउ न तोहि मोह बस अपने ।। 
१५८, खर सियार बोल प्रतिकूला |” 
मानस, लंका, १०२, “प्रतिमा स्र्वाह्‌ नयन भग बारी |! 
'प्रतिमा रु्दहि पब्रिपात नभ अ्रति, बात बड़ डोलति मही । 
बरप्षाह बलाहक रुधिर कच रज, श्रसुभ भ्रति सक को कही ।॥! 
३--हषं ० सां० श्र०, ४० ६४, वार के समय सें भी इस प्रकार के स्वप्नों पर विदवास 
किया जाता था| देवी यशोवती ने बच्चों के जन्म के पहले एक स्वप्न देखा कि 
दो कुमार एक कन्या के साथ सूर्यभशडइल से निकल कर उनके उदर में प्रविष्ट 
हुए । 
जा यसी ने भी पद्चव॒त सें रत्नसेन के दहन के बाद पद्मावती के एक स्वप्न देखने 
का उल्लेख किया है ( १६९७।३-६ ) सखी ने उस पर विचार कर बताया कि 
महादेव ने तुम्हारी कामना पूरी कर दी है तथा तुम्हें मनोबांछित पति प्राप्त 


होगा (१६८) । 


२५६ भ्रन्य सांप्रदायिक शब्द 


ज्यों निधनी निधि पाई। गनतहि' आ्रानि अचानक कोकिल, उपबन बोलि जगाई ( रे८७७ ), 
प्रथवा--'सुपनें हरि श्राए हों किलकी ।? ( ३८७६ ) तथा 'बहुरौ भूलि न आंखि लगी । सुपनहेँ 
के सुख न सहि सकी, नींद जगाइ भगी ।? ( १८८३ ) | 

स्वप्नों के मनोवेज्ञानिक विश्लेषण में इन दो प्रकार के स्वप्नों की- भी गिनती है-- 
एक तो भविष्य का पूर्वाभास करने वाले, तथा दूसरे ग्रतृप्त इच्छाश्रों को पुरी करने वाले तथा 
हर समय मस्तिष्क में रहने वाले विचारों के फलस्वरूप अ्राने वाले स्वप्न । 


५--थन्य सांप्रदायिक शब्द 


२७५--सू रसागर में जहाँ तहाँ कुछ सम्प्रदायों के नामों का उल्लेख हुम्ना है। उनके नाम- 
मात्र ही मिलते है ग्रत: यहाँ इनका संक्षेप में निदश कर देना प्रासंगिक न होगा । 
जोगी ग्रथवा जोगिनि (४५५, ४०३७, ३५, २६३) के सम्बन्ध में श्रलग बताया ही 
गया है, क्योंकि इनसे सम्घन्धित अनेक छाब्दों का परिचय मिलता है। उद्धव-गोपी संवाद में 
विशेष रूप से प्रेम-भक्ति मार्ग के साथ योग-मार्ग की तुलना अनेक पदों में की गयी है । 
कृपालिक' ( ४५५ ) [ सं० कापालिकः |--जय, जय, जय, जय, माधव बेनी । जा 
परसे जीते जम-सनी, जमन कपालिक, जेनी |? ( ४५५ ) | यह शैव सम्प्रदाय के श्रन्तगंत ही 
एक प्रकार से उसका उप-सम्प्रदायः सा था। कापालिक अपने पास कपाल रखने के कारण 
इस नाम से विख्यात हो गए। इसी पद्मांश में जेनी' साधुग्रों का उल्लेख भी हुआ है। 
दिगम्बर (४१३६ ) का उल्लेख योग-प्रसंग में हुआ है--'कहं श्रबला कहं दसा दिगम्बर, 
मष्ट करौ पहिचाने ।? जन धर्म की दो प्रधान शाखाएँ थीं--श्वेताम्बर और दिगम्बर | 
इनके प्रतिरिक्त ज्ञान श्रथवा कम मार्ग के श्रन्य कुछ श्रनुयायियों के लिए साधारण श्रथ' 
में कुछ शब्द णैसे तपसी ( ५२६, ५३८ ), साधु (४५, ३५३२ ), गुसाई (१०३ ) 
[ सं० गोस्वामिन्‌ू ] तथा स्वामी (५२ ) श्रादि मिलते हैं--'तपसी तप करें जहाँ, सोई 
बन भाँखौ ।? ( ५२६ ), भ्रथवा--रावन भेष धरयो तपसी कौ, कत मैं भिच्छा मेली ।! (५३८ ), 
प्रथवा "मेरी मन मति-हीन गुसाई |” ( १०३ ), श्रथवा--'तिलक बनाइ चले स्वामी 
ह्लौँ बिषयिति के मुख जोए ।? ( ५२ ) तथा बेष धरि-धरि हर्‌यो पर-धन, साधु-साधु कहाइ ।? 
(४५ ) तथा साधु श्रसाधु न समभहीं, हरि होरी है।! ( ३४३२ )। इस प्रकार कवि ने 
प्रायः कमंकांड का उपहास किया है तथा भगवत्भजन ही श्रेयस्कर बताया है--बाद बिबाद, 
जज्ञ-ब्रत-साधन, कितहूँ जाइ, जनम डहकावे। होइ ग्रटल जगदीस भजन में, अ्नायास 
चारिहुं फल पाव ।! ( २३३ )। अरब मैं नाच्यो बहुत गुपाल” ( १५३ ) पद में साधु्रों की 
१--हर्ष ० सां० अ०, १० ५६, भेरवाचार्य की बेताल-साधना में स्फटिक कुंडल का 
उल्लेख है । इन कनफटे साधुओं का सम्प्रदाय सातवीं द्ाती में कापालिकों के साथ 
मिल गया था। गोरखनाथ ने इस सम्प्रदाय में प्रचलित वीभत्स क्रियाप्रों को 
हटाकर सम्प्रदाय को ठीक करने का यत्न किया था । 
२--हर्ष ० सां० श्र०, पृ० १०६,१०२, १०८, १६१, हर्षचरित में उल्लिखित सम्प्रदायों 
में जन साधुश्रों का उल्लेख भी है। इन लोगों को निराहार रहने वाला तथा 
लम्बे लम्बे उपवास करने वाला बताया गया हूं । 


धर्म तथा दर्शन २५७ 


वेशभूषा तथा मंदिरों के कीर्तन पर भो प्रकाश पड़ता हैं। चोलना', माल', 'नृपुर', 'पखावज', 
नाद!, 'ताल', 'फेंटा बॉध्यो,' 'तिलक' श्रादि शब्द इस दृष्टि से उल्लेखनीय हैं । एक श्रन्य पद 
में भी ऐसा ही चित्रण हे-- 

'भाल तिलक, स्रवननि तुलसीदल मेटे श्रंक बिए । 

मूँड यो मूड, कंठ बनमाला, मुद्रा चंद्र दिए / ( १७२ )। 

साधु! का प्रयोग संतों के साधारण ग्र्थ में भी किया गया है--ना हरि-भक्ति न 
साधु समागम, रह्योँ बीचहों लटकें ।” (२६२)। सत्संग को भक्ति का साधन समझ श्रनेक 
पदों में कवि ने उसकी महिमा का गुणगान किया हैं । 

जायसी ने भी तत्कालीन सम्प्रदायों का उल्लेख किया हैं ।! यह नामावली तत्कालीन 
स्थिति पर प्रकाश डालने के कारण महत्त्वपूर्ण है । 
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१--प१० ० दठी०, ३०।४-६-- 
कोइ रिखेस्वर कोइ सन्यासी । कोइ रामजन कोइ मसवासी । 
कोई त्रद्मच्ज पंथ लागे । कोइ दिगम्बर श्रार्धह नागे। 
कोइ सरसती सिद्ध कोड जोगी। कोइ निरासप'थ बठ बियोगी । 
कोइ महेसुर जंगसम जती । कोइ एक परखे देबी सती॥ 
सेवग खेवरा बानपरस्ती, सिध साधक अवधूत। 


प्रासन मारि बढ सब, जारि शभ्रातमा भूत ।। 
दर 


खण्ड ८ 


साहित्य, संगीत तथा नुव्य 


१--साहित्थिक प्रंथ 


२७६. सूरसागर में कुछ प्रसिद्ध ग्रन्थों के नाम भी मिलते हैं । विनय के भगवत्भक्त- 
बत्सलता भ्रथवा नाम-माहात्म्य संबंधी पदों में विशेष रूप से कवि ने साक्षी रूप में इन ग्रन्थों 
के नामों का बार-बार उल्लेख किया है ।* निम्नलिखित नाम महत्त्वपूर्ण हैं-- 

वेद ( ११४,२२३१ [ सं० बेंदः |--विनय पदों में कवि ने भगवत्मक्ति की श्रोर 
उन्मुख होने का आ्राग्रह किया है तथा सांसारिक पदार्थों एवं झ्राकपंशों की नि.सारता घोषित 
की है । उसकी दृष्टि से भक्त-वत्सल प्रभु के चरणों का श्राश्नय ही भ्रन्तिम सत्य हैं । इसी बात 
पर और भअ्रधिक बल डालने के लिए प्राचीन ग्रन्थों का सहारा लिया गया हूँ --जस बेद 
उपनिसद गावैं? ( १२२ ) भ्रथवा बंद बचन उर धारो' (१६२ ), श्रथवा 'साखी बंद 
पुरानौ' ( ११ )९, तथा लोक बंद बरजत सब” ( १२५ ) । एक दो स्थलों पर चार वेदोंर का 
उल्लेख भी है--“चारो बेद चतुर्मुख ब्रह्मा जस गावत है ताकी ।' ( ११३ ) श्रथवा "चारों 
बेद रटे । ( २६३ )। 


मुरली-ध्वनि से विमोहित गोपिकाएँ वेद-बर्णित कुल-मर्यादा भी विस्मृत कर बंठती 
हें-- कुल मर्जाद बेद की श्राज्ञा, नैक्हेँ नहीं रही ।! ( १६१८ )। रास-लीला के पहले सांसारिक 
सीमाओ्रों तथा बन्धनों की याद दिलाकर क्ृष्णा गोपियों की प्रेम मे दृढ़ता की परीक्षा ले लेते 
हैं--ईहि बिधि बंद मारग सुनौ। कपट तजि पति करौ पूजा, कहा तुम ज़िय गुनौ । 
( १६३४ )। निर्बन्ध प्रेम-प्रदर्शश करने पर ही उनको रासलीला द्वारा दुर्लभ सुख मिलता 
हे-- साध नहीं जुबतिनि मन राखी । मनबांछित राबहिनि फल पायौ, बंद-उपनिषद साखी ।! 
( १७६० ) श्रथवा 'जो रस-रास-रंग हरि कीन्ह्यो, बंद नही टहरान्यौ ।! ( १७६१ )। भ्रमर- 
गीत प्रसंग में भी गोपियाँ कृष्ण की वेद-वरित भवक्‍त-वत्सलता को निष्कारण बताती हैं। 
उनका कठोर योग संदेश ही यह सिद्ध करता हे--'भक्‍त-बिरह-कातर-करुनामय, बेद निरंतर 
गाए। को है जोग सुनत हाँ ऊधो, सूर स्थाम बन भाए।' ( ४५१२ )। क्षप्ण-जन्म पर 


बढ जन अऑजजनओ ओअिजअओ>33333----७०«+ सलाी0-७०७+०+क+म्याकम, 


१- बल्लभ सम्प्रदाय में चार प्रधान प्रमाए माने गए है: वेद ( ब्राह्मए-ग्रंथ, संहिता 
तथा उपनिषद ) गीता, वेदान्त सूत्र तथा भागवत । 

२*-तुलसी, दोहा०, ५५४, 'भिगति निरूपहिं भगत कलि, निदर्हि बेद पुरान। 
विनयपतन्रिका, ७, 'वेद-पुरान, कहत उदार हर! । 

ऐ--प० सं० टी०, १०८।५, “घत्रबेद मति सब श्रोहि पाहाँ। रिंग ज॑जु साम 
अथबन माहां।' 

बही, ४४६५।४, खबन सो नाद बेद कबि सुना ।, ४४६।८ 'बेद भेद जस 

बररुचि......... 


२६२ साहित्यिक भ्रंथ 


है 


होम ( ६२२ ) तथा बेद्‌ धुनी होना भी उल्लेखनीय हे--'ग्रह-लगन-नषत पल सोधि, कीन्ही 
बंद-धुनी । ( ६४२ ) | 


वेद प्राचीनतम तथा अत्यधिक महरवपूर्णा ग्रन्थ है। वेद! शब्द का श्रर्थ ज्ञान! है। 
वेद चार हैं : ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद, श्रथवंवेद ।' इनमे ऋगवेद प्राचीनतम हैं । सूरसागर में 
सामबेद का उल्लेख हैं। राम-जन्म पर दशरथ के घर श्रन्य मांगलिक कृत्यों मे सामवेद पढ़ने 
का निर्देश हुआ हँ*--भीर भई दशरथ के श्रांगन, सामबेद्‌ धन छाई ।' ( ४६१ )। 


२७७, निगम ( २०४, २२५ ) | सं० निगमः ] वेद का पर्यायवाची है तथा इन्हीं 
प्रसंगों में इसका भी उल्लेख हुआ है--'निगम जाकौ सुजस गावत” ( २३५ )। गोपियों के 
मिथ्या गव को नष्ट करने के लिए कष्ण रास के बीच भ्रन्तर्धान हो जाते हैं। उसके 
पहले भावना का महत्त्व उनको समभाने का प्रयत्न करते है---'भावबस्य सब पें रहों, निगमनि 
यह गायो ।' ( १७१६ )। भ्रमरगीत शीषक पदों में एक स्थल पर गोपियाँ वेदों द्वारा भ्रग्नाह्य 
योग के प्रति विरक्ति प्रकट करती है--बारिध जोग अपार अ्रगम कौ निगम न थाह लही ।' 
( ४२२८ ) | वदसंहिता को भी निगम कह देते हैं । 


बेद के तीन प्रमुख भाग हँ--संहिता, ब्राह्मण तथा उपनिषद । इनके भ्रतिरिक्त चौथा 
भाग सूत्र ह--श्रोत-सूत्र ( यज्ञ, बलि श्रादि के नियम: ), गह्य-सूत्र ( संस्कारों के समय की 
जाने वाली बलियों का विधान ), धर्म-सूत्र (व्यक्ति के साधारण तथा धामिक जीवन संबंधी 
नियमों का प्राचीनतम ग्रंथ ), तथा कल्प-सूत्र ( श्रौत गृह्य -सूत्रों को मिलाकर )। 


स्रुति अथवा श्रुति ( ३७११,३४६ ) [ सं० श्रुति: |--इसका भी उदाहरण-रूप 
में उल्लेख है-- जीवति श्रास प्रबल श्रुति लेखी' ( २८४ ) श्रथवा “( हरि ) पतित-पावन, 
दीनबन्धु, श्रनाथनि के नाथ | संतत सब लोकनि खुति, गावत यह गाथ ।” ( १८२ ) तथा 
गोबिद भजन करो इहि बार । संकर पारबती उपदेसत, तारक मंत्र लिख्यौ ख्रति-द्वार! (३४६) । 
मथुरा में सम्पन्न कृष्ण के यज्ञोपवीत संस्कार के संबंध में कवि कहता हँ--“जाके स्वास-उसांस 
लेत में प्रगट भए श्रुति चार | तिन गायत्री सुनी गग सौं प्रभु गति अगम अपार। (३७११)। 
दशम-स्कन्ध उत्तरार्ध में कवि ने एक पद में वेद-स्तुति की है तथा उन्हें ब्रह्म रूपी हरि के श्वास 
से उत्पन्न बताया हे--स्वासा तासु भए ख्रुति चार । करें सौ अस्तुति या परकार! (४६१२)। 


जय क७-+बअककब-सस तल न्‍ लक त..७-.औ- ५६०७-००... .. 


१--इं डिया एज्ञ नोन टु पाणिनि, प्ृ० १२६, श्रष्टाध्यायी में ऋग्वेद, यज्ुवद तथा 
सामवेद वो विभिः्न शाखाञ्रों का स्थ/न - स्थान पर उत्लेख है। पाणिनि ने 
्रार्थ्वाणिक' श्रर्था त्‌ श्रथवेन ग्रंथ का भ्रध्ययन करने वाला विद्यार्थों'! का निर्देश 
किया है । 

२--हषं ० सा० श्र०, ए० १४, वाण के सप्रय में ऋग्वेद तथा यज़ुब्द के पाठ तथा 
सामगान का बहुत प्रचार था | 

३--तुलसी, कविता० ७,८५४ गोरख जगायो जोग, भगति भगायो लोग, निगम 
नियोग ते से, कलि ही छरो सो है । 


साहित्य, संगीत तथा नृत्य २६३ 


गोपियों को श्रुति की रिचा (१७६३) के समान पविन्न बताया गया है--ब्रज सुंदरि 
तहिं नारि, रिचा श्रुति की सब श्राहीं। मैं ग्रह सिव पुनि सेष लच्छमी तिन सम नाहीं ॥! 
( १७६३ )। श्रुतियों के श्राग्रह पर ही साकार रूप में व॒न्दावन में ग्राना तथा श्रुतियों का 
गोपिका रूप में साहचर्य प्राप्त करने का वर्णन भी है--'ख॒तिनि कह्यौ कर जोरि सच्चिदानंद 
देव तुम ।....मन बानी तें श्रगम जो, दिखरावहु सो देव ।....ख्रुतिनि कह्यौ द्व गोपिका, केलि 
करें तुम संग, एवमस्तु निज मुख कह्यो, परत परमानंद। ....वेद ऋचा है गोपिका, हरि संग 
कियौ बिहार ॥।....नारि पुरुष कोउ होइ, ख॒ुति-ऋचा गति सो पाव॑....सब॑ सास्म्र को सार, 
सार-इतिहास*-सर्ब जो । सं पुराननि सार, सार जो सर्ब खुतिनि को....ब्यास जु क्ह्यो 
पुरान में, सूर कह्यौ सो गाइ ॥! (१७६३ )। 


२७८-गायत्री (३७१७) [ सं० ] ब्राह्मणों द्वारा उपास्य एक पत्रित्र वैदिक मंत्र है । 
इसकी उपासना से ब्राह्मणात्व का रूप पूर्ण होता हैं। यहाँ कृष्ण का गग से गायत्री सुनने 
का वर्णन है ( ३२७११ )। ब्रह्म-यज्ञ के ग्रन्तगंत गायत्री-पाठ झ्राता है । सावित्री श्रथवा गायत्री- 
पाठ उपनयन से प्रारंभ होता हैँ तथा गृहस्थ और वानप्रस्थ आश्रमों में भी इसका पाठ 
झ्रावश्यक हैं । यह एक प्रकार की श्रात्मिक एवं मानसिक शक्ति देता है । 


ऋचा" ( १७६३ ) [सं० |--कवि ने गोपियों को वैदिक ऋचा के समान पवित्र माना 
हैं । पद्म रूप के वैदिक मन्त्रों को ही ऋचा कहते हैं । ऋग्वेद पद्म में लिखा हुआ्ना है । 


संहिता ( २३० ) [सं०]--यह वेदों का मन्त्र भाग या सूक्‍त है ।* यह भी चार हैं । 
सूरसागर में बताया गया है कि कलियुग के कारण व्यास-अवतार हुआ्ना तथा उन्होंने संहिता तथा 
पुराणों की रचना के बाद भागवत लिखीं--तातें हरि करि ब्यास.बतार | करो संहिता बंद- 
बिचार । बहुरि पुरान ग्रठारह किए । पै तउ सांति न श्राई हिए ।” (२२० )। 


१--हष० सा० श्र०, ए० १११, हे को समकाने के लिए श्रुति-स्म ति-इतिहास 
के बेत्ता भी उपस्थित थे--श्रुतिस्मृती तिहास विश्ञारदाइच जरद्द्विनातयः । 


२--इंडिया एज़् नोन टुपारिनि, ए० ३१८, पारिनि ने छन्द', “मंत्र', ऋक' 
“पजुष्‌', ब्रह्म॒ण तथा “निगम ग्रादि शब्दों का सूत्रों में प्रयोग किया है। “छन्द' 
का श्रथं पवित्र साहित्य है, जबकि 'भाषा' बोलने वाली भाषा के लिए झ्राया 
है। छन्द में ही संहिता तथा ब्राह्मण दोनों लिए गए हैं| ऋक ( पश्च ) तथा 
यजुष ( गद्य ) के पवित्र पारिभाषिक सिद्धांतों को ही “मंत्र” कहा गया है-- 
'बअहाण' के विरोध सें | तुलसी, गोता०, १,६ 'लगे पढ़न रच्छा ऋचा ऋषि- 
राज बिराजे ।' 

३--३ं डिया एज्ञ नोन टु पारिति, ए० ३१३, पारिनि को ऋग्वेद! तथा 'यजुबद' 
की संहिताशों तथा उनके 'सूक्तो, “भ्रध्याय', 'अनुयाक' श्रादवि भागों का 
ज्ञान था। 
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उपनिसद--( १२२,२२३१ ) [ सं० उपनिषद्‌ ]--उपनिषद्‌” का अर्थ “निकट 
बेठना' अर्थात्‌ शिष्य का गुरु के निकट बैठकर ग्रात्मा परमात्मा का रहस्थात्मक निरूपण करना 
हैं । बंद तथा उपनिषद का प्राय: साथ-साथ उल्लेख हुआ है --/जस बेद-उपनिसद गाव ।/ 
( १२२ ) अ्रथवा 'सूर स्यथाम तुम अन्तरजामी, बेद उपनिषद भाखें ।” ( २२३१ )। यह वेद 
की शाखाओं का दर्शन संबंधी भाग हैं जिनमें आत्मा-परमात्मा आदि की व्याख्या की गई है। 
ब्राह्मणों द्वारा किए जाने वाले यज्ञ, बलि तथा उनके महत्त्व आदि पर भी प्रकाश पड़ता है । 

२७७-पुरान ( ६5,१५७,१५ ) [ सं० पुराण ]|-बेद के साथ ही पुराण का भी 
उल्लेख कवि ने किया है--जाति-पाँति-कुल-कानि न मानत, बेद पुराननि साखे।” अ्रथवा 
सुनियत कथा पुराननि गनिका ब्याध अजामिल तारौ |! ( १५७ ) तथा “ेद, पुरान, भागवत, 
गीता, सबको यहंमत्र सार |” ( ६८ )। योग के संबंध में सुनकर गोपियाँ कुँकला उठती 
हैं--भश्राये जोग सिखावन पांड़े। परमारथी पुराननि लादे, ज्यौं बनजारे टाँड ।” ( ४२२२ )। 

एराग अठारह है तथा वेद व्यास द्वारा रचित माने गए हैं--तातें हरि करि ब्यास 
आतार | करो संद्िता बेद-विचार । बहुरि पुरान भ्रठारह किए ।३ प॑ तउ सांति न आई हिए। 
( २३० ) इनका समय महाभारत में बाद का माना गया है? तथा इनमें वर्णित सभी प्रधान 
ग्राख्यानों का आधार महाभारत हैं । 

भागवत--( ६५,१५१,२२६ ) [(सं० भागवत: ] ग्रठारह प्राणों में से सबसे 
महत्त्वपूर्ण भागवत पुराण ही है। भागवत सुनने की बहुत महत्ता है--'श्री भागवत सुनी नह 
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१--इं डिया एज़् नोन टु पारिणनि, ए० २३७ एक सूत्र में पारिानि ने 'उपनिषद! 
गदर प्रपुक्त किया है, वहां यह “जो गुप्त है के श्र में आया है । कीय के विचार 
से भी पारिगनि उपनिषद से परिचित थे । 

२--हुषं० सा० अ्र०, एृ० ५२,५३, बाण के पुस्तकवाचक सुहष्टि का कंठ मधुर था 
तथा वह नित्य प्रति वायु पुराण की कथा सुनाता था ( “पवमानश्रोक्त पुराण 
पपाठ” ) । इस प्रसंग में वाण ने 'पुस्तक' शब्द प्रयुक्त किया है तथा प्राचोन हस्त* 
लिखित ग्रन्थ किस प्रकार रकखे जाते थे, इसका भी निर्देश है। पुस्तक के लिए 
प्राचीन शब्द ग्रन्थ था। वदिक साहित्य में कहीं भी पुस्तक” दाद नहीं मिलता 
है । पारिषनिकृत श्रष्टाध्यायी तथा पतंजलि के महाभाष्य में भी पुस्तक” का 
उल्लेख नहीं है| श्रमरकोश तथा श्रश्वघोष और कालिदास के काव्पों में भो 
नहीं श्राया है, श्रतः सम्भवतः: वारण के समय के श्रासपास ही पुस्तक” दाबद 
किताबों के श्र में प्रचलित हुआ था। पाँचवी शती के मध्य में 'पुस्तक' 
शब्द के ईरान से श्रपनी भाषा सें श्राने की सम्भावना है। ईरान में चमड़े पर 
किताबें लिखी जाती थीं श्रत: पुस्तक” दाबद का प्र्थ ग्रन्थ हो गया। हमारे 
देश में आकर दो सो वर्षों में यह साहित्य में भी प्रयुक्त होने लगा । पहलवी भाषा 
में 'पुस्तक' शब्द खाल का झोतक है। 

३--प० स ० टी०, ३२९६।३, कतहूँ पंडित पढ़हि पुरान । धरम पंथ कर कर्राह 
बखा।न्‌ ।' 

४--प्राईन प्रू० १०५, श्रबुल फ़जल ने रामायण तथा हरिवंश पुराण के फ़ारसी 
अ्रतुवादों का उल्लेख किया है। सभी प्रमुख प्रसिद्ध ग्रत्थ सम्नाठ के पुस्तकालय 
में थे । 
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खवननि, गुरु गोबिंद नहिं चीनों। भाव-भकति कछ हृदय ने उपजी, मन बिषया मैं दीनौं ।! 
( ६५ ) भ्रथवा श्री भागवत सुनी नहिं स्रवननि नैंकहुँ रुचि उपजाइ ।” ( १५५ )। व्यास*- 
रचित होने का निर्देश भो है--अ्ंतर-दाह जु मिट्यौ ब्यास को इक चित है भागवत किऐं ।' 
( ८६ ), अ्रथवा 'श्रीमुख चारि स्‍्लोक दए ब्रह्मा कौं समुझाइ । ब्रह्मा नारद सौं कहे, नारद 
ब्यास सुनाइ । ब्यास कहे सुकदेव सौं द्वादस स्कंध बनाइ । सूरदास सोई कहै पद भाषा करि 
गाइ । (२२४ )। इस पद्मयांश से भागवत के प्रति अ्रगात्र श्रद्धा का संकेत हैं तथा उसमें बारह 
स्कंध होने का उल्लेख भी है । 
सूरसागर के प्रथम स्तन्ध में ही भागवत के वक्‍ता-श्रोता, व्यास-अ्रवतार तथा भागत्रत- 
ग्रवतरण के कारण श्रादि शीर्षक पद हैं । सूरसागर के अनुमार व्यास को संहिता तथा ग्रठारह 
पुराणों की रचना से शांति नहीं मिली--तब नारइ तिनकें ढिग आझ्राइ। चारि ल्‍्लोक कहे 
समुझाइ ।' ( २३० ) । भागवत-माहात्म्य का अनेक बार वर्णन है-- श्री भागवत सुने जो 
कोह । ताकौं हरि-पद प्रापति होइ....जसें लोहा कंचन होइ | ब्यास, भई मेरी गति सोइ । दासी- 
सुत तें नारद भयौ । दोष दासपन कौ मिटि गयौ | ब्यास देव तब करि हरि-ध्यान । कियौ भाग: 
वत कौ व्याख्यान ।” ( २३० ) तथा “श्री भागवत सुने जौ हित करि, तरे सो भव-जल पार ।' 
( २३१ )। 
वावि ने भागवत से अपने काव्य का कथानक् लेने का भी श्रनेक बार उल्लेख किया 
है--सू र कहे भागवत बिचारि ।' ( २६० ), अथवा 'सूर कह्यौँ भागवतइनुसार ।” (३६६- 
४०६ ) | शुकदेव द्वारा राजा परीक्षित ने भागवत की कथा सुनी थी--“बहुरो भयो परीच्छित 
राजा । ताकौं साथ बिप्र सुत साजा । सुनि हरि-कथा मुक्त सो भयौ। सूत सोनकनि सौं 
सो कह्यौ । ( २६० )। 
रट०--भारत ( २६७ ) श्र्थात्‌ महाभारत की कथा पर ग्राधारित गनेक पद प्रथम 
स्कन्ध में हैं ( २३६- २६० )--भारत* माहि कथा यह बिस्तृत, कहत होइ बिस्तार । सूर 
भकत-वत्सलता बरनों, सर्ब कथा कौ सार । ( २६७ )। 
इन पदों में युद्ध का कारण, रखज्षत्र का वर्गान, राजा धृतराष्ट्र का वैराग्य, कृष्ण की 
मृत्यु आदि का संक्षिप्त विवरण है । महाभारत एक महत्त्वपृर्णा महाकाव्य हैं। रामायण के 
समान यह भी कई शताबि्दयों में रचा जाने वाला ग्रन्थ है । इसमें कौरव-पांडव युद्ध के अलावा 
प्राचीन पौराणिक कथाओं के साथ धर्म, राजनीति, दशन, इतिहास श्रादि भ्रन्य श्रनेक विषय 
ग्रा गए हैं । 
... १--प० सं ० टी०, ४४६।२, कबि बियास पंडित सहदेऊ' । 
२--इं डिया एज्ञ नोन टु वारिति, ए० ३४०, पारिषनि 'भारत' तथा महाभारत से 
परिचित थे। उन्होंने उसके प्रधान चरित्रों -वातुदेव, श्रतु न तथा युधिष्ठिर का 
उल्लेख किया है । इप उल्लेख से महाकाव्य के विकास पर प्रकाश पड़ता है। 
ग्राइवलायन गृह्मसूत्र में एक स्थल पर भारत तथा महाभारत” का साथ साथ 
निर्देश है। भारत २४,००० पदों का व्यास कृत मूल रूप था जो भटठों द्वारा 
प्रचलित किया गया । भगु ने इसमें हो धर्म, नीति तथा उपाण्यान सम्बन्धी भाग 
जोड़ा । शौनक ने सम्भवतः सबके ग्रन्त में इसकी बढ़ाया था | 
३--प० स' ० टी०, १००७, अमर भारथ पिगल झौ गोता | अ्ररथ जूक पंडित 


नहिं जीता ।/ 
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गीता--( १६६, २८६ ) [ सं० भगवदगीता ] वेद, उपनिषद के साथ नाम-माहात्म्य 
तथा प्रभु की भकत-वत्सलता की साक्षी गीता से भी की गई है --गोता-बेद-भागवत में प्रभु, 
यों बोले हैं श्राथ। जन के निपट निकट सुनियत है सदा रहत हो साथ ।” ( १६६ )। 

ग्र्जुन को कृष्ण द्वारा संदेश-रूप में गीता मिलने का उल्लेख भी सूर ने किया है-- 
'कह्यौ हरि जू भ्रौ गीता गायौ।” ( २८६ )। गोपियाँ भी गीता का उल्लेख करती हैँ-- 
'समुभत नहीं ज्ञान गीता कौ, मृदु मुसकानि अरे ।/ ( ४३४८ ) | गीता महाभारत के भीष्मपर्व 
का ही एक भाग है। इसमें अ्र्जुन-कृष्ण संवाद हैं। इसका विपय ज्ञान, कर्म तथा भक्तित मार्गो 
से संबंधित हैं । आ्राज गीता का धामिक ग्रन्थों में ग्रत्यधिक उच्च स्थान है । 

२८९--सुम्रिति, सुमृति ( ३२४८,२०४,३२२५ ) [ सं० स्मृति: |] जीवन-पथ के 
निरदेशन करने वाले ग्रंथों में इसका भी उल्लेख हैँ - 'सुमृति-बेद मारग हरिपुर कौ, ताने लियो 
भुलाई ।” ( १८७ ), अथवा बेद, पुरान, सुमृति, संतनि कौ, यह आ्राधार मीन कौ ज्यों जल ।' 
( २०४ ) तथा 'हरि समान द्वितिया नहिं कोई, ख्नरुति सुमृति देख्पों सव जोई ।” (३२४०५) । 

स्मृति शास्त्र में हिन्दू धर्म के निय्रम दिये गये है। सास्त्र- ( १७६३ ) सर्व सास्त्र 
को सार'* शब्द भी प्रयुक्त हुमा है। यहाँ इतिहास ( १७६३ ) शब्द का भी उल्लेख किया 
जा सकता है। काम-शास्त्र का संबंध ग्रथ के क्षेत्र में काम की पूति से हैं तथा अर्थशास्त्र का 
राजनैतिक जीवन से, किन्तु धर्म-शास्त्र का व्यक्तित के धामिक जीवन तथा मोज्ञष से है। प्राचीन- 
तम धममंशास्त्रों में गौतम, बौघायन, आ्रापस्तंब ( ० पृू० ६०० से ३०० तक्र ) है। बिष्णा 
धर्मशसस्त्र एवं हारीत के धर्मशास्त्र के अतिरिक्त अन्य और भी अनेक शास्त्र हैं। इनके बाद 
प्रनेक स्मृतियों की रचना हुई । इनमें सबसे महत्त्वपूर्ण मनुस्मृति है । इनका वतमान रूप २०० 
ई० का माना जाता हैं । 

ऐतिहासिक तथ्यों:की संचित करने की प्रवृत्ति प्राचीन काल से ही मिलने लगगों है । 
प्रत्येक धर्म में यह अपने मूल रूप में है, जसे जन ( तीर्थंकरों के संबंध में ) तथा वोढ्ध-धर्म 
(बुद्ध के संबंध में ) । इसके बाद वाणक्ृत “हषंचरित” तथा कल्हणक्ृत 'राजतरंगिणी! के नाम 
भी लिए जा सकते हैं ।! 

र८ण२-सांख्य ( ३-४ )। [ सं० सांख्यं, सांख्यः ] यह प्रसिद्ध छः दशनों में 
से एक हँ--सूर सकल षट दरसन वै, हों बारहखरी पढ़ाऊं ।! ( ४७४४ ) । सूरसागर में 
कपिलदेव द्वारा सांख्य रचना का उल्लेख है--'कपिलदेव सांख्यहि जो गायौ” ( ३६४ )। 
कपिलदेव के श्रवतार, देवहूृति-कपिल संवाद तथा सांख्य-दशशन की प्रमुख बातें भी वर्णित 
हैं--'मम सरूप जो सब घट जान । मगन रहै तजि उद्यम श्रान । अरु सुख दुख कछु मन नहिं 


१--प० सं० टी०, ४४६।, 'राजा भोज चतुदेस थिद्या भा चेतन सौं हेत ।' 
चार वेद, छ: वेदांग, पुराण, मीमांसा, न्याय, तथा धमंशञास्त्र इनको चतुर्दश 
विद्याओ्रों में गिनते हैं । ( 'पुराण न्याय सीमांसा धर्म शास्त्रांगमिश्रिता । बेंदा 
स्थानानि विद्यानां ध्ंस्थ च चतुदंशा' ।॥। ) 

प० स'० टी० ४५०।१ “चला निसरि क राधो गुनी' । “गुनी' किसी शास्त्र 

या कला में पारंगत व्यक्ति को कहते थे। यह पारिभाषधिक्त दाब्द था। मानस 
में भी इसी श्रथ्थ में प्रयुक्त हुआ है---मानस, बाल०, २१६।७' 'पठये बोल गुनी 
तिन्‍ह माना । 

२--तुलसोी, वेराग्य संदीपनी, तुलसी-बेद-पुरान-मत, पूरन सास्त्र बिचार ।! 
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ल्यावे । माता, सो नर मुक्त कहाव ।? ( ३६४ ) | फिर चार प्रकार की भक्ति---सात्विकी, 
' रजोगुनी”, 'तमोगुनी' तथा 'सुद्धा” के संबंध में बताया गया है। इनमें 'सुद्धा” भक्ति सर्वश्रेष्ठ 
है जो मुक्ति की इच्छा का भी त्याग कर देती है (३८४) । सांख्य के श्रनुसार त्रिगुणात्मक माया 
से सृष्टि तथा समस्त पदार्थों का विकास हुआ है--'माया कौं ब्रिगुनात्मक जानौ । सत-रज- 
तम ताके गुन मानौ ।” ईश्वर की सत्ता नहीं मानी है। आत्मा ही परुष, आरात्मा श्रकर्त्ता 
साक्षी एवं प्रकृति से भिन्‍न है--“श्रादि पुरुष चेतन को कहत | तीनो गुन जामे नहिं रहत । जड़ 
स्वरूप सब माया जानो ।....जब लगि हैं जिन मैं ग्रज्ञान । चेतन कौ सो सके न जान ।.... 
तेतन घट घट है या भाई ।....घट उपज, बहुरो नसि जाइ। रबि नित रहे एकही भाइ । जड़ 
तन कौ हैँ जनम55 मरना । चेतन पुरुष श्रमर-श्रज बरना ।! 

सकाम भक्ति से भी धीरे धीरे मुक्ति मिल जाती हैं -भक्‍त सकामी ह जो होइ । 
क्रम क्रम करिके उधरे सोइ।” (३६४ )। सांख्य में सष्टि की उत्पत्ति के क्रम तथा प्रकृति 
एवं जगत के मूल पर भी प्रकाश डाला गया है । 

पद्मावती के नखशिख वर्णन में उसका रसना पांडित्य बताने के लिए जायसी ने कुछ 
सुने हुए उस रामग्र के पाद्य ग्रन्थों का उल्लेख किया है। इनमे “चतुरवेद”, 'भारथ”, गीता! 
तथा 'पुरान' के अतिरिक्त कुछ और भी नाम दिये हैं जसे अमर' ( अ्रमरकोष ) 'पिंगल! 
(छंर) तथा शतानन्द विरचित ज्योतिष ग्रन्थ 'भावसती” ( भास्वती )।* जायसी ने कब! 
'कब्रिराज' तथा 'कबिता! शब्द भी प्रयुक्त किये है तथा नाटक' का भी निर्देश किया हैं ।*े 

२- वाद्य-यतन्र 

२८३. श्री बललभाचाय महाप्रश्ु ने ब्रज में श्रैनाव जी की स्थापना कर वंष्णव धर्म के 
प्रचार के साथ-साथ सगीत कला की नोव भो डाली । गऊधाट पर सूरदास जी से भेट होने 
तथा उनका शिष्यत्व स्वीकार करने के बाद मंदिर का कीत्तंत तथा गायन कार्य उनको ही सौंप 
दिया गया । बल्‍लभाचार्य जी के पुत्र श्री गोस्वामी विद्वुलनाथ जी ने अ्रष्टछाप की स्थापना कर 
इस कार्य को और बढ़ाया । ब्रज में प्रचलित भाँकी, उत्सवों तथा ऋतुम्ों में गाये जाने वाले 
पदों की रचना इन आ्राठ कवियों ने की जो गेय शली में थे तथा बाजों के साथ गाये जाते थे । 
इन कवियों मे संगीत-कला-पांडित्य की दृष्टि से सू रदास, कृष्णा रास तथा गोविन्दस्वामी के नाम 
उल्लेखनीय है । 

प्रष्टछाप के अन्य कवियों के समान ही सूर-काब्य मे अनेक वाद्य यन्त्रों तथा संगीत के 
पारिभाषिक शब्दों का निर्देश हुआ्ला हैं। इनसे तत्कालीन संगीत-ज्ञान तथा प्रचलित बाजों पर 
यथेष्ट प्रकाश पड़ता हैं। इस नामावली से उस समय ब्रज में लोकप्रिय तथा वहाँ के मंदिरों के 
कीर्तन में प्रयुक्त होने वाले बाजों का अनुमान किया जा सकता हैँ। किन्तु प्रायः बाजों के 
ग्राकार-प्रकार श्रादि का परिचय प्राप्त नहीं हो पाता है। प्राय: एक साथ ग्ननेक बाजों, राग- 
रागिनियों श्रादि के नाम गिना दिये गये हैं । 





१--प० सं० दी०, १०८।८-६, 'भावसती ब्याक्रम सरसुती पिगल पाठ पुरान । बेद 
भेंद से बात कह तस जनु लागहि बान ।' 
२--प० सं० टी० ४४६।८,८५, कबि सो पेम तंत कबिराजा,तथा “'कबिता स'ग 


दारिद मति भंगी ।' 
२--प० सं० ठी० ३६।६, 'कतहूँ नाठक चेटक कला ।”, ५५७।४, नठ्नाठक पतुरिनि 


भ्रो बाजा ।' 


रद्द वाद्य-यंत्र 


सूरसागर में इन प्रधान प्रसंगों में बाजों से संबंधित शब्दावली मिलती है--१. #ष्ण- 
जन्मोत्सव, २. रास-लील।, ३. बसन्‍्त श्रथवा फाग उत्सव, ४. विवाह-प्रसंग । इन पदों॥में बाजों 
के नाम एक साथ दिए गए हैं । कृष्ण की प्रिय 'मुरलो” पर भी अनेक पदों की रचना हुई है 
जिसका उल्लेख श्रागे भी किया गया है । 

सूरसागर में बाजे (४८०५ ), बाज्नन (६२८ ) [ सं० वाद्यः ] तथा साज 
( ३४२३ ) शब्द वाद्य यन्त्रों के साधारण श्रर्थ में प्रयुक्त हुए हैं । संगीतकारों के श्रनुसार बाजे 
चार प्रकार के होते हैं“ १. तत्‌* ( तार या तंतु वाले ), २. सुषिर ( जो वायु के दबाव से 
बजाये जाते हैं, जसे बाँसुरी ), ३. झ्रानद्ध अथवा अवनद्ध ( चमड़े से मढ़े हुए ), ४. घन ( एक 
दूसरे पर चोट करके बजाये जाने वाले, जैसे काँफ )। वाद्यो के यह दो भेद भी सरलता से 
किये जा सकते है--१. स्वर वाद्य, २. ताल वाद्य | सूरसागर में सुर ( ३४८४ ) तथा ताल 
( ३४८४ ) का कई स्थलों पर उल्लेख हें । 

वाद्ययन्त्रों से संबंधित नामावली की व्याख्या उपर्यक्त चार भागों में श्रलग-अलग करने 
से सरलता होगी । प्रमुख नाम नीचे दिये जा रहे हैं-- 

( क ) तार वाले बाजे-- 

२८४. बीन ( १४८७ ) बीना ( ५१६, ३४०६ ) [ सं० वीणा | इस श्रेणी मे 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्णा तथा प्राचीन वाद्य हैं -- 'बाजी तांति राग हम वूभौ ।' 
( ४२६८ )। तन्तु-युक्त बाजे के तारों को नाखन, भिज़राब, जवा अथवा घोड़े के बालों वाली 
कमान से भंकृत करके स्वर-माधुय उत्पन्न किया जाता है! वीणा का वर्णन वैदिक काल से ही 
मिलता है। प्राचीन समय में वोणा के कई रूप प्रचलित थे | 'संगीत रत्नाकर' में वीणा के दस 
भेद दिये गये हैं तथा 'संगीत पारिजात' में आठ भेद। हेमचन्द्र के भ्रनुसार प्रत्येक देवता की वीणा 
के नाम पृथक्‌-पथक्‌ थे। यह वोणा के भेद संभवत: तारों की संख्या तथा तंबूरे के आकार एवं 
संख्या पर आधारित थे। आाईनें-प्रकबरी के ( पृ० २६८ ) श्रनुसार वीणा तीन डोरी वाली 
तथा किन्नरी दो तारों की होती थी । 

इन भेदों में से कुछ नाम सूरसागर में भी मिल जाते हैं, जैसे किन्नरी* (३४८५, ३४८८ ) 
तथा सुरमंडल ( ३५१३, ३४३४ ) [ सं० स्व॒रमंडल |-- सुरमंडल भनकार! ( ३४३५ )। 
किन्नरी वीणा का अत्यधिक सरल रूप था। यह वंश दंड तथा तीन तुंबों से युक्त एक ताँत 
वाली होती थी। कलकत्ता के संग्रहालय मे इन दोनों वीणाग्रों को देखा जा सकता है। यों 
किन्नरी वीणा के भी कई भेद हो गये थे | इस वाद्य का स्वर कोमल होता है । होली के उल्लास- 
मय वातावरण मे सूर ने भ्रन्य बाजों के साथ किन्नरी का उल्लेख किया है--'बाजत बीन 
बाँसुरी महुवरि, किन्नरि औ मुंहचंग । भ्रमृतकुंडली श्रौ सुरमंडल, श्राउकर सरस उपंग ॥ ताल 
मुदंग फाँक डफ बाज, सुर की उठति तरंग । ( ३४३४ ) श्रथवा 'भाँक भालरी किन्नरी, 
रंगभीजी ग्वालिनि।! ( ३४८५ ) तथा 'बाजत ताल मृदंग और किन्नरि की जोरी।? 
( ३४८८ )। 

यहाँ किन्नरी का श्रर्थ 'किगरी” अथवा “क्री” नामक वाद्य भी हो सकता है जो ब्रज 
में बहुत प्रचलित है। यह त्रिकोशात्मक लोहे की छड़ का एक बाजा है जिसे लोहे की छड़ से 


१--प० सं० टी०, ५२७७ तंत बितंत सुभर घनतारा |? 
२-- प्रष्णछाप वाद्य ० पृ० ७, बाइबिल में 'किन्नोर' नामक एक बाजे का उल्लेख है 
किन्तु इसका रूप श्रनिश्चित है। 
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ही बजाते हैं ।! इसे प्रायः कहरवा नाच के साथ बजाते है। श्रन्तिम पद्मांश में ताल-बाद्यों के 
साथ शझ्राने तथा जोरी” के उल्लेख से इस नाम के अन्य ताल-वाद्य का भी सन्देह होता है । 
संगीत र॒त्नाकर' तथा 'संगीत पारिजात” में किन्नरी का उल्लेख हैं । 

स्वरमंडल वीणा में इक्क्रीस श्रथवा श्रद्राइस तार होते हैं ।* इसको ही 'कात्यायनी 
वीणा” अ्रथवा शारंगदेव द्वारा वणित 'मत्त कोकिला' कहा जा सकता है।* इसे भिज़राब 
श्रथवा लकड़ी के टुकड़े से बजाते थे। संगीत पारिजात' में वीणा के भेदों मे 'स्व॒रमंडल” नाम 
भो हैं । 'यतिमान पाद खंड' में भी 'शरमंडल' नाम है ।९ 

अप्टछाप कवियों द्वारा उल्लिखित बोीन' श्रथवा बीना प्राचीन रुद्रवीणा की द्योतक 
है। इसमें सात तार तथा बाइस पर्दे होते थे। दो तूंबी वाली इस वीणा में किनारे की ओर 
मोरनी की श्राकृति होती थी । 'बीणा' नामक वाद्य श्राज भी इसी वीणा की ओर संकेत करता 
हैं । सूरदास जी ने बीन के स्वर-माधुय का प्रभाव प्रकृति पर भी पड़ने वाला बत,या है-- 
दूर न करहि बोन कौ धरिबौ। रथ थाक्‍्योौं मानौ मंग मोहे नाहिन होत चन्द्र कौ 
ढरिबो ।” ( ३६७५४ ) 

बीन' शब्द के भ्रन्य अर्थ भी श्राज चल गए हैं जैसे संपेरे की 'महुवरि' तथा भैरव के 
नाम पर भीख मांगने वाले 'मोपा' का 'मसक'” वाद्य । 

२८५२. तुंबुर ( ३५१०६ ) [ सं> तुंबुर | का उल्लेख भी होलो के बाजो में ही है-- 
“इक बीना इक किन्तरि इक मुरली इक उपंग इक तुंबुर इक रबाब भाँति सौ बजाव!” (३५४०६) । 
तोम्बुरी वीणा अबवा वर्तमान तानपुरा सूर के समय में भी था। स्व्रामी हरिदास का एक चित्र 
इसकी बजाते हुए प्राप्त हुआ हैँ ४ तानपूरे से गायक को केवन स्वर का बोध होता हैं, श्रत: 
यह पूर्ण वीणा नहीं हैं । 

रबाब ( ३५०६ ) श्रहोवाल द्वारा उल्लिखित* होने के कारण इस बाजे बरी गिनती 
भी प्राचीन बाजों में की जा सकती है | पद्मावत में भी इसका उल्लेख हैं भ्रतः यह अश्रकबर के 
कुछ पहले चल चुका था ।४ आईने-प्रकबरी ( पृ० २६६ ) में भी इसका वर्णन है । श्राज भी 
कुछ रबाबकार रामपुर ज़िले में हैं । रबाब सारंगी से मिलता जुलता बाजा है । पश्चिमी पंजाब 
से अफ़गानिस्तान तक यह बाजा अपने विविध रूपों में प्रचलित है । 

अमत कु डली ( ३२९३४,२५०६ )- अमृत कुंडली झऔ सुरमंडल, श्राउक सरस 
उपंग ।' भ्रष्टछधाप कवियों ने इस वाद्ययन्त्र का उल्लेख अधिक किया है। प्राचीन संगीत 


१--श्रष्टछाप वाद्य , पर० १४ । 

२--अष्टछाप वाद्य, भूमिका, प्ृ० ७, उस्मान कृत चित्रावली द्वारा सुरमंडल में 
बत्तीस तार होने के संबंध में पता चलता है--'सुरमंडल तह अ्रपुरब दीसा । 
एक सरासन पइंच बतोसा । (७२।५)। 

२--अ्रष्टछाप वाद्य, एृ० १५। 

४--श्रष्टदाप वाद्य, पृ० ८ । 

३--भ्रष्टद्ाप वाद्य , ए० १०॥। 

६--श्रष्टछाप वाद्य, एृ० १७ 'रवं बहति यदस्मात्ततो रवावह: स्मृत:ः २,१२५-१२५। 

७--प० स ० टी० ५२७।३ | 
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ग्रन्थों में इसका निर्देश नहीं है श्रौर न ग्राजकल ब्रज में प्रचलित बाजों में यह मिलता है । 
पोपले ने रावणहस्त वीणा' से मिलते हुए एक प्राचीन बाजे 'अ्रमत' का उल्लेख ग्रवश्य किया 
है । ब्रज के कुछ लोगों के श्रनुसार यह सप के फन के आकार का स्वर-वाद्य है ।* 

जन्त्री (४०६२) जन्त्र (१५४१३) [सं० यंत्र] साधारण वाद्ययन्त्र) के श्रर्थ मे ही नहीं 
प्रयुक्त हुम्रा है, वरन्‌ वह एक वाद्य विशेष भी हैँ | आईने-अकबरी मे इसका वर्णन है। 
इसके दंड में दो श्राधे तृबे तथा सोलह स्वर चिह्न बताए गए हैं। “जंत्र' में पाँच तार 
होते थे । सूरसागर में जन्त्री (यंत्र- वादक) तथा तोमरी शब्दों का उल्लेख है--'हम पर 
काहे को भुकति ब्रजनारी ।.... . फलन माँम ज्यों करई तोमरी रहत घुरे पर डारी। अब 
तो हाथ परी जनन्‍्त्री के बाजत राग दुलारी ।” (४०६२) | 


(ख) वायु के दबाव अथवा फूँक से बजने वाले वाद्य 


२८६. कृष्ण का प्रिय वाद्य-यंत्र होने के कारण सूरसागर में मुरली शीपक अ्रनेक पद 
है तथा इसके बहुत से पर्यायवाची नाम मिलते हैं । मुरली का रूपक रूप में भी चित्रण है जो 
दार्शनिक विचारधारा की दृष्टि से भी महत्त्वपूर्ण है। कृष्ण की प्रिय वस्तुग्रों में मुरली 
के सम्बन्ध में विस्तार से बताया गया है । पर्यायवाची शब्दों में बंसी ( १२६६,६०२ ) 
[ सं० बंशी | बॉसुरी (१२६७,१२६६) [ सं० वंशिका |, भुरली, ( १३३०,६०२ ) 
[सं० मरजी], मु+लिका (१२७४) तथा बेनु (६०२) [गं० वेणु | उल्लेखनीय है । 'बंसी' 
तथा बासुरी' नामों से स्पष्ट हैं कि यह बाँस से बनती है । सूरसागर के कुछ मुरली पदों मे 
(१८६४, १८७४) गोपियों द्वारा उसके नीच वंश में जन्म लेने पर बार-4र व्यंग्य हैं तथा 
मुरली-उत्तर शोर्षक पदों में ((६४८-१६३६) बंशी बनाने का वर्णन भी हैं। कहीं-कहीं 
इष्टदेव की मुरली को सुवर्ण की और रत्नखचित बताने का प्रलोभन कवि नहीं रोक पाया 
हैं (“८४५) । 

बंशी पके हुए पीले बॉस से बनाते हैं जो दस्त अंगुव से एक हाथ तक लम्बी और छः 
से तो छेद वाली होती है । उपयु कत विन्‍्न-मिन्‍्न पर्यायवाची नाम सम्भवतः लम्बाई के श्राधार 
पर रबखे गए होंगे ।* 

सहनाई (६४०, ४७३) [ फ़ा० शहनाई | शब्द के उद्गम से ही स्पष्ट है कि यह 
वाद्य विश्प मुसलमानी संस्कृति की देन हैं । शहनाई एक हाथ लम्बी लाल चंदन की बनाई 
जाती है तथा इसमे श्राठ छेद होते है । इसका बड़ा रूप “नफ़ीरी” नाम से प्रसिद्ध हैं । शहनाई 
शुभ श्रवसरों पर बजाया जाने वाला बाजा है जैसा कि सूरसागर स भी पता चलता है। राम 
का विवाह के बाद श्रवधपुरी लौटने पर शहनाई से ही स्वागत होता है और क्ृष्ण-जन्म के 
बाजों में भी उल्लेख हुआ है--'पुरत निसान मुदंग संख धुनि, भेरि भांक सहनाई |” (४७३) 


५...-.ल€...००--८लत-++क्‍+--“$+्चला भा “:।एे 


१--पश्रष्टछाप वाद्य , एृ० १८ । 

२--प० स'० टी० ५२७।३ (३) (वस्तुत: सर्वयन्त्र ष रागाणां वादन समम्‌,' संगीत 
रत्नाकर ६।३६६ । 

२३--अश्रष्टछाप वाद्य, 'सगीत रत्ताकर' में चार स्वर वाली बांसुरी को ही “मुरली” 
नाम दिया गया है--चतुःरवर छिद्र युक्ता मुरली चारुवादिनी' (५, ७८४) । 
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श्रथवा 'बाजत पनव निसान पंचबिध* रुंज मुरज सहनाई ।” (६४०) । इन ५वरंंशों से यह 
ग्रौर पता चलता है कि आज के समान ही शटनाई नगाड़े के साथ बजाई जाती थी । ञ्राज 
भी दष्ठोन” तथा विवाह झादि मंगल अवसरों पर शहनाई की ध्वनि सुनाई देती है । 

संख श्रथवा कबु (३४८४, ६४६, ४८०४) [ सं० शंख: |, (११६०) [ सं० कंबु ] 
का निर्देश फाग के श्रतिरिक्त जन्मोत्सव तथा विवाह-प्रसंगों में हँ--संख भेरि निसान बाजे 
बज विबिध सुहावने ।” (४:०४) । भौमासुर वध में भी उल्लेख हे-- करो हरि संख धुनि जग्यौ 
तब असुर सुनि! (४८१२) । इस प्रकार के शुम अवसरों तथा पूजा के समय शंख बजाने की प्रथा 
ग्राज तक चल रही है, विशेष रूप से बंगाल में । शंख विष्णु के एक हाथ में शोभित माना 
गया ८--संख चक्र धर, गद्दा पद्म घर! (११६०), अयवा “संख-चक गदा-पच्च, चतुरभुज 
भावन रे।' (६४६) । साहित्य में गरदन के उपमान रूप मे भी शंख का वराबर प्रयोग होता 
रहा है--'कंबु-कंठ धर! (११६०) । 

गीता में युद्ध श्रारंभ होने के पहले 'परणव', गोमख' भेरी' आ्रादि के साथ शंत्र का 
उल्लेख है । साथ ही विशिष्टि व्यक्तियों के श्रपने शंखों के बजाने का वर्णान है ।* शंख सम॒द्र से 
निकलता है। यों तो शंव॒ से एक ही स्वर निकलता है किन्तु अहोवाल ने इसकी गरना 'सुपिर' 
वाद्यों में को है जिमसे अनुमान होता है कि इससे श्राग रागनियाँ भी बजाई जाती होंगी । किन्तु 
यह शंख बडा होता होगा। नाथ पन्यों योगियों के पास पाँच मेँठ वाला विशेष शंव मिलता है। 

२८७. सिंगी (३८४४) | सं० ह्यंगिन्‌-सिंग-सींग | यह वाद्य पशुओ्रों के सींग से 
बनाते है | युद्ध में बजाया जाने वाला 'रणसिंगा” कहलाता हैं ।* इसको शैव तथा गोरखपंथी 
साधु प्रायः प्रयोग में लाते हैं, इसीलिए उनको 'सींगिया बाबा'भी कह दिया जाता है । नैपाल तथा 
दक्षिग में यह ध.तु का वनता है जो कोयिकी! ग्रथवा कलहाय! तथा 'कोम्ब' कहलाता है ।! 
ग्रईने-अकबरी में” नवक़ारखाने के बाजों में सींग! का नाम है जो गाय की सींग वी शक्ल का 


जन अत बजाने अनी अं अत बगल त>++++-- “८ >+--+++++>- 


/--अष्यछाप वाद्य, प्राक्कथत अध्यसखाग्रों ने 'पंचशव्द ग्रथत्रा पाँच वाजों का 
उल्लेख क्रिया है। यह मथुरा की एक बोद्ध कला-कृति ( ई० दूसरी शतोी ) में 
अ्रकित है । 

प० सं ० टी० ५२७।७ बार्जाह सबद होइ भनकारा' 
चित्रावली ७३।९ “पांचों सबद जो जगत महं होइ रहा भनकार। (७) पाँच 
शब्दों या वाद्यों की परम्परा ग्रत्यन्त प्राचीन है | पाली महावंस की बंसत्थ -पा- 
सिनी टीका में भी पंचागिक तूय्य के निर्धोष शब्द का उल्लेख हैं--“प चागिक 
तुरीय निग्घोस सदृद ।' तथा बाण ने हफष॑ सेना-प्रथाण से पहले पाँच बाजों 
(पयह, नांदी गुजा, काहुल और शंख ) का परिचय दिया है । यह श्रघिकार 
राजा गअ्रथवा राज्य का था । 

अ्बुल फ़बल द्वारा वरिणत नक़क़ारखाने में दसामा, नगाड़ा, दुहुल, करना, 
नफ़ीर, सोंग तथा मँजीरे नामक बाजों के नाम हैं | सम्भवत: प्राचीन 'पंचशब्द' 
का यह मध्यकालोीन रूप था। 

२--गीता, श्रध्या० १, इलो० ११-१८ । इलो ० १३, 'तत: शंखाइच भेयेद्च परणवा- 
नकगोसुखा: । सहसेवाभ्यहन्यन्त स शब्दस्तुमुलो$भवत्‌ ।। 

३--श्रष्टछाप वाद्य, ए० २६। 

४--आाईने श्र०, पृ० १०३ । 
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ताँबे हा बनाया जाता था और जो एक साथ दो बजाए जाते,थे । 

ब्रज में प्राय: हिरन के सींग का बाजा विंगी तथा भेप के सोंग का बिपान [सं०बविषागा] 
कहलाता है ।* सूरसागर में कृष्ण के खिलोनों में भी इन दोनों बाजों का उल्लेख है--“नोई, बेंत 
बियान वसिरी दूवार अब्रेर सब्रेरे। ले जनि जाइ चुराइ राधिका कछुव खिलौना मेरे ॥' 
अथवा बेनु-विषान- मुरलि-बुनि कोजो संख सब्द सठ॒ताई ।' (४०५७) । होली के बाजों में भो 
इनका उल्लेख है । 

तूर (६४८) | सं० तूर | यह प्रायः धातु का बनता है । विवाह के स्वागत के समय 
विशेष रूप से बजाने को प्रथा है । यह कई झाकार के बनाये जाते हैं । इसका ही दूसरा नाम 
'तुरही' है। संस्क्रत में 'कहलो' नाम मिलता हैं किन्तु साँप को अनुक्‌ति वाली वक्री” नाम से 
जानी जाती थी । सूरसागर में कृष्ण-जन्म पर 'तुर” बजने का वर्णान मिलता हैं--दसएँ मास 
मोहन भए (हो) श्रांगन बाज तुर ।” (६४८) । 

जायसी ने वसन्तोत्सव के सिलसिले में श्रनेक वाद्यों के साथ तर” का उल्लेख भी 
किया हैं ।* 

महुवरि, महुअरिर (३४०८, ३४८४) [ सं० मधुकरी ] इस बाजे का 3ल्‍तेख 
होली-बरण तन में ही है--हरि-संग खेलति हैं सब फाग ।....डफ बाँसुरी रूँज अ्रु महुग्ररि, 
बाजत ताल मृदंग ।” (३२४७८), अथवा 'महुवरि बाँधुरि चंग, लाल रंग होरी ।” (३४८४) । 
दधिदान प्रसंग में कृष्ण के संबंध में गोषियाँ कहती हे--सूर स्यथाम जानो चतुराई, जिहि 
ग्रभ्यास महुग्नरि कौ ।” (२१०४) । प्रायः संपेरे इसको काम में लाते हैं । संस्कत गे इसको 
'नागसर' कहते थे तथा इसके अन्य प्रवलित नाम 'पुंजी', जिजीवा' तथा तुंबी' टू ।रें यह 
एक तुबे से बनाया जाता है जिपके तले में छेद करके बाँसुरी के समान दो बाँस के टुकड़े 
लगे होते है । 

महचंग (३४८४) श्राउक बर मुहचंग, नेन सलोने री रंग रांची ग्वालिन ।' (३४८४) 
“यह मुंह से बजाया जाने वाला वाद्य है। ब्रज में इसको 'म्हौचंग” भी कहते हैं तथा फाग के 
नृत्य में मुदंग तथा काँक के साथ बजाया जाता हैँ ।? यह कृष्ण-सखा मनुसखा का प्रिय बाजा 
माना गया है। यह धातु का बनाया जाता है तथा इसका रूप त्रिशल से मिलता है। अत्यन्त 
छोटा होते हुए भी यह अ्रपने स्वर माधुय द्वारा सबका ध्यान आकर्षित कर लेता है । 

गोमुख ( ३५०६ ) [ सं० ] होली के बाजों मे ही इसका उल्लेख है । 
(ग) चमड़े से मढ़े हुए वाद्य 

२८८. यह बाजे ताल-वाद्य के अन्तगंत भी झाते हैं । हाथ ग्रथवा डंडी श्रादि को चोट ते 


१--श्रष्टछाप वाद्य, ए० २६। 
२--प० सं० टी० १८६।२,२,४ “बजे ढोल डंड झ्रौ भेरी । मंदिर टूर भाँक चहेुँ फेरी । 
संग सींग डफ संगम बाजे । बंसकारि महुवरि सुर साजे | श्रौरु कहा जेत बाजत 


भले । भाँति-भाँति सब बाजत चले ।। 
३--क्ृष्णदास, 'सुरमंडल, पिनाक, महुवरि जलतरंग मन मोहे ।! 


४--प्रष्डछाप वाह्य,ए० २२; पं० सं० ५२७५ । 'संगीत-रत्नाकर' के श्रनुसार मधुरूरो 
सींग श्रथव। लकड़ी से बनाते थे जिसको लम्बाई श्रटठाईस अंगुल होती थी । 
'वर्णरत्नाकर! सें भी 'महुआरि' नाम उल्लिखित है। कृष्ण को “भहुश्नरि” बजाने 
का श्रभ्यास होने के उल्लेख से श्रनुमान है कि इसका सूल मुरली होगा । 
४-० जी०, प्र० १५, श्रध्या० २ । 
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ध्वनि पैदा करते हैं । निम्नलिखित नामांवली में कुछ तो प्राचीन नाम हैं तथा कुछ उस सयभ 
के ब्रज में प्रचलित-- 

सदंग, मिरदंग ( ३४८८, २४०८, ६४२ ) [ सं० ] यह ढोलक से मिलता जुलता 
प्राचीन वाद्य हैं । बीच में चौड़ा तथा मुखों पर पतला होता है । दोनों मुख चमड़े से मढ़े होते 
हैं तथा बीच का भाग मिट्टी का होता है। प्राचीन काल में वर्तमान तबले के समान इसका 
प्रचार था तथा कीर्तन, उत्सव आरादि में भी बजाते थे । 

प्‌खावज (३५१३ ) [ पक्षातोद्य--प्रा० पदखाउज्ज--पखावज | यह मृदंग से 
मिलता-जुलता किन्तु कुछ बड़ा होता हैँ । तहसील माँट में इसको 'इकनरिया” कहते हैं ।* कुछ 
लोगों के मतानुसार पखाबज का खोल लकड़ी का होता हैं तथा कुछ के अनुसार दोनों 
एक हैं । 

ढोल, ढोलना ( ३२५२४, ६१८ ) [ फ़ा० दुहुल | कृष्ण-जन्मोत्सव पर सूर ने सुनार 
द्वारा सोने का ढोलना” लाने का वर्णान किया है--श्रनगढ़ सोना ढोलना ( गढ़ि ) ल्याए चतुर 
सुनार। बीच-बीच हीरा लगे ( नंद ) लाल गरे को हार' ( ६५५८ ) | होली में वरणित ताल- 
वाद्यों में भी इसका नाम मिलता है---डिमडिम, पटह, ढाल, डफ, बीना, मृदंग, चंग अरु तार। 
( ३४२४ ) | इसको आज 'ढोलक'” भो कहते हैं तथा स्त्रियाँ लोक गीतों के साथ ढोलक बजाती 
हैं । घरेलू मांगलिक कार्यों में इसका महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। यह हाथ से बजाई जाती हैं। 
इसका नाम प्राचीन संगीत-प्रन्थों में नही हैं । आईने-प्रकबरी में 'दुहुल' सम्भवतः ढोल के लिए 
ग्राया है तथा नक़क़ारखाने मे एक साथ चार दृहुल बजने का वर्सान हूँ ।* 

मुरज" ( ६४०, ३५४१३ ) [ सं० मुरज: | कृष्ण-जन्मोत्सव पर कवि ने मुरज बजने 
का वर्णन किया है । यह भी मृदंग की श्राकृति वाला बाजा है। इसका एक मुख दूसरे से 
छोटा होता है तथा इसे प्राय: गले मे डाल कर बजाते हैं । 

मुख्ज ( ३१२५ ) का उल्लेख भी है। 

रूज़ ( ६४०, २५४१३ ) मुरज के साथ ही रूँज का नाम भी दिया गया है। होली 
के वाद्यों में भी इसका नाम आया है--'रूँज मुरलि डफ दुंदुभि, बाजे बहु बिधि साज । 
( ३५२३ ) । यह ढोलक से मिलता-जुलता किन्तु छोटा बाजा हैँ। दाहिने हाथ के बाँस के 
टुकड़ें से घिस कर तथा बाई और लकड़ी से पीट कर बजाते हैं । 

आउमका ( ३४८५ ) आवभ, ( २५११ )--दुंदभि ढोल पखवावज आवभ, बाजत 





१--प० सं० दी० ५२७ । ३, सं०पक्षवाद्य--परावज । संस्कृत फे किसी भी कोश में 
यह शब्द नहीं मिलता । चित्रावली तथा पद्मावत में 'पस्॒लाउज” शब्द है। 
सम्भवत: पन्‍द्रहुवों शती में यह शब्द प्रयुक्त होने लगा था। 
प्रष्टछाप वाद्य, ए० ६. 'पृथिवीचंद्र चरित' ( १४२१ ) की सूची में 
'पखावज' का सस्भवतः प्रथम उल्लेख है । 


२--ह#० जी०, प्रं० १४ । 
३--आ्राईने श्र० , ए० १०३ ॥। 
४--कालिदास, उत्तरमेघ, इलो० १, गोताय प्रहतमुरजा; स्निग्धगस्भीर घोषम्‌ ।/ 
४--प० सं ० ठी०, [सं० ब्रातोष्य --प्रा० श्राश्रोज्ज--भाउक्ज--श्राउज |। प्रमरकोद। 
में “बाह्य, वादित्र' तथा झातोश? पर्यायवात्रो शब्द माने गए हैं। संगीत-रत्मा- 
३५ 
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डफ मुरली रुचिकारी !! ( ३२४११ ) यह भी ढोलक के समान ही चमड़े से मढ़ा बाजा हैं । 
आईने-प्रकबरी के अनुसार यह पोली लकड़ा का बनता था। संभव: सूरकालोन आवभर! का 
रूप डमरू से मिलता हुप्रा था । तुलसी तथा जायसी ने 'पखाउज' और झाउज' का साथ- 
साथ उल्लेख किया हैं ।* 

२८६. दुंदभि ( ३४-४ ) [ सं० | वदिक-काल के ताल-बाद्यों में इसका उल्लेख हुश्रा 
है । यह तबले के समान जोड़ो वाला वाद्य हैं । छोटा नगाड़ा धातु का बना होता हैँ। इसको 
ही ब्रज में फील--भील भाँफ, निर्कर निसान डफ भेरि भ्रमर गुजार ।' अभ्रथवा “अधौटी' 
कहते हैं । दूसरा नगाड़ा बड़ा होता है तथा दा लकड़ियों से बजाते हैं । इसके 'दमामा” या 
नक्‍कारा' [ अ्र० नक़क़ारा | नाम भी प्रचलित थे ।* दुदुंभि मांगलिक वाद्य है, श्रतएवं जन्मो- 
त्सव, व्विह तथा पूजा आदि के समय मंदिरों में बजाने की प्रथा हैँ । कृष्ण-जन्म पर देवताश्रों 
के दुंदुभी बजाने का निर्देश कवि ने किया है--दिवनि दिवि दुदुंभी बजाई, सुनि मथुरा प्रगटे 
जादवपति ।! ( ६२४ ) ' झाग के उत्सव में भी उल्लेख हें--दुदुंभि बाज गहगही, रंगभीजी 
ग्वालिनि। ( ३४८४ ) | दुद्ंभि धौंसा” से भिन्न होना चाहिए ।९ 

दुंदुभी के साथ ही नफ़ीरी भ्रथवा शहनाई बजने पर नोबत (२१६४ ) नाम से 
प्रसिद्ध हैं । दानलीला शीर्षक पदों मे एक दरबार के रूपक पद से नौबत का भी बोध होता 
है--बेनु, बिषान, संख क्यों पूरत, बाज नौवत बाजा । इस उल्लेख में राज-दरबारों में नौबत 
बजने की प्रथा पर भी प्रकाश पड़ता हैं। आजकल जन्‍्मोत्सव अथवा विवाह-कार्य आदि के 
समय नौबत बजने का रिवाज़ है। जनपदी बोली में “नौबत घुराना' अ्रथवा भड़ना' भी 
कहते हैं । 

भेरी (३५२३ ) 'पुर घर-घर भेरि-मृदंग-पटह-निसान बजे! ( ६४२ ) भेरि ( ६२४, 
४७३, ६४८ ) [ सं० भेरः, भेरी |--इस बाजे का उल्लेख कृष्ण-जन्मोत्सव तथा फाग में 
विशेष रूप से है। भेरी मदंग से मिलता-जुलता बाजा है, ढोल या नगाड़ से नहीं । ब्रज में एक 
लम्ब्री तुरही के समान वाद्य यंत्र को भी 'भेरि' कहते है। विवाह के पहले इसको बजाने की 
प्रथा है । सूरसागर के 'फकील भाँक निर्भर निसान डफ भेरि भमर गुंजार' पदांश से उपर्युक्त 

कर के अनुसार कुछ लोग आ्रावज को 'हुहु॒व्का' का पर्यायवात्री मानते थे। 
गढ़वाली में औजी”' तथा ुहुक्का' दोनों के श्रर्थ भिन्‍न हैं। पदमावत तथा 
चित्रावली में भी ग्राउक' तथा 'हुडडक' श्रलग श्रलग दिये गए हैं । 
श्राईने० ( ए० २७१ ) से पता चलता है कि श्रावज तथा हुदडुक एक 
ही थे किन्तु श्रष्ठछाप काव्य में हुड्डुक का नाम नहों मिलता है । 
१--पअ्रष्ठछाप वाद्य, पएू० ३५ | 
२--वुलसी, गीता० १२, घंटा धंटि पखाउज श्राउज भाँफ बेनु डफ तार । नपुर 
धुनि मंजीर मनोहर कर कंकन भनकार । 
२३--श्राईने श्र० ए० १०३, श्रबुलफ़्ज़ल ने राजकीय नव्रक़ारखाने में श्रठारह जोड़े 
4कुवर्गा श्रथवा 'दमासा? तथा बीस जोड़े नक्कफ़ारा (नगाड़ा) होने का वर्रान किया 
है । पदमावत में 'तबल' शब्द नक़्क़ारे का श्र सूचक है । 
प० सं० ठो० २३।३ तथा ४२७१ दवांबों' | फा० दमासा |] का भी 
निदश है। 
४०--परमानंददस, 'इतह बाजे लागे बाउ न दुदुभि धौंसा गाजे ।! 
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ग्रथ में 'मेरि'! शब्द प्रयुक्त होने का संदेह होता है क्योंकि इसकी ध्वनि भौंरे से मिलती बताई 
गई है | ताल-वाद्य भेरो का उल्नेख यहाँ ज्ञात होता है--'रूँज मुरलि डफ दुदुंभि, बाज बहु 
बिधि साज । बिच-बिच मेरी म्रिमाक्षिपों सब्र सुधोष समाज ।' ( ३५२३ ) श्रथवा पुर 
घर-घर भेरि-मृदंग-पटह-निसान बज ।' ( ६४२ ) । 

मदन भेरि' ब्राक्ृति में डमरू से मिलती है किस्तु बीच का घेरा पोले बाँस का 
होता है । 

निसान, निशान ( ६४०, ३६१६ ) कवि ने प्रायः जन्मोत्सव तथा वर्षा ऋतु में 
बादलों की गर्जना की तुलना “निसान! के नाद से की है--निर्भग, भ्रभय-निसान बजावत, 
देत महरि कौ गारी ।! ( ६२२ ) अयवा 'धर-घर बज निसात, सु नगर सुद्ावन रे।! ( ६४६ ) 
तथा धुरवा धृध उठी दसहूँ दिसि, गरज निसान बजायौ । ( ३६९२२ )। यह कॉसे, ताँबे 
ग्रथवा लोहे का बनता है तथा मुख चमड़े से मढ़ा होता है । निशान युद्ध में वीरों को प्रोत्साहन 
देने वाला वाद्य है। अन्य कवियों ने प्रायः रखक्ञेत्र के वन में निशान का विशेष रूप से उल्लेख 
किया है ।* सूर ने भी 'पावस दल' के चित्र में निशान बजने का वर्णन किया हैं (३६२२) । 

पटह ( ६४२, ३४३२ ) [ सं० पटह: ] 'संगीत पारिजात” के मतानुसार पटह का 
ञ्र्थ ढोलक है ।* वाण ने सेना के कूच के समय जिन पाँच बाजों का उल्लेख किया है उनमें 
पटह भी है । 

पनव ( ६४० ) [ सं० प्रणव ] यह प्रानोन वाद्य है । बाल्मीकि रामायण में इसका 
उल्लेख है । 

डिसडिम (१४२४ ) डिमडिमी (३१३२ ) [ सं० डिडिम | यह डमरू की 
आकृति वाला किन्तु छोटा बाजा है। मिट्टी के घेरे के मुखों को पतली क्‍िल्‍ली से मड़ देते हैं । 
ब्रज में ग्राज भी बच्चों को यठ वाजा ग्रत्यत्रिक प्रिय है । 

डोंडी ( ४२७० ) कुब्जा के प्रति गोपियों के व्यंग्य-वाण में इसका उल्लेख आया है-- 
लौंडी की डोंडी जा बाजी, बढ़यौ स्थाम अनुराग ।! ( ४२७० ) | यह चमड़े का छोटा नगाड़ा 
सा होता हैं । पहले शासन की ओर से डुग्गी पिटवा कर घोषणा करने की प्रथा थी । 

डमरु, डमरू ( विनय ) [ सं० डमरु: ] यह शिव का प्रिय बाजा है। प्रसिद्धि के 
श्रनुसार तांडव नृत्य के समय वह इसको बजाते हैं । सूर ने भी शिव का बाजा बताया है -- 
खुनखुना कर हंसत हैं हरि नचत डमरू बजाय' ( ७८८ ) तथा हाथ त्रिसूल दूजें कर डमरू 
सिंगी नाद बजावें ॥” कापालिक शव भी डमरू रखते हैं । 

चंग ( ३५१९, ३४८५ ) [ फ़ा० ] लकड़ी के घेरे पर चमड़े से मढ़ा बाजा है । ब्रज 
में ख्याल” नामक लोकगीत चंग को बजा कर गाने की प्रथा हैं। यह दाहिने हाथ से बजाते है । 
ग्रहोवाल ने चार अंगुल गहरे और दस अंगुल वाले 'करचक्र' का नाम दिया है जो 'डफली' 
या 'ढपली' भी कहलाती है ।* डफली के घेरे में काँफ लगी होने पर वह 'खंजरी” नाम से 
जानी जाती है । 

डफ ( ६४२, ३४८९,२५२२ ) [ भ्र० दफ़ ] यह होली के वाद्यों में प्रमुख स्थान 


१--कष्णदास, समदनभेरि और राय गिड़गिड़ी सुर मोहै । 
२--भूषण, “बाजत निसाने सिवराज जू नरेस के ।' 
३--श्रष्टछाप वाद्य, प्र० ४० । 

४--श्रष्टछाप वाद्य, पृ० ४२। 


२७६ वायययंत्र 


रखता है। यह चंग से मिलता-जुलता है तथा उसी तरह बजाया जाता है । सूरसागर में होली के 
बाजों में इसका अनेक बार निर्देश हुआ है--'डफ को धुनि सुनि विकल भई सब, कोउ न 
रहति घर घूँघटवारो' प्रथवा 'डक बाजत लागे हेलो । चतहु-चलहु जैसे तहेँ री, जहें खेलत स्थाम 
सहेली ।' (१४८९, ३३४२२) । साथ हा क्ृष्ण-जन्मोत्सव पर भी उल्लेख है--डफ-माँफ-मुदंग 
बजाइ, सब नंद भवन गए ।! ( ६४२ ) | 
दक्षिण का महा नगाड़ा' भी ब्रज में 'डफ” कहलाता है जो होली में चौपाइयों के साथ 
निकलता है ।* 
उपंग ( ३४८५४ ) [ सं० उपांग]--बोन मुरज उपंग मुरली काँक भालरि ताल ।! 
( ३४६४ )। यह वाद्य भी ब्रज के प्रिय वाद्यों में से है। होली के ग्रवसर पर ग्राज 
भी डफ के समान उपंग दिखाई दे जाता है।यह डमरू अ्रथवा ढोलक के समान होता है 
जिसका मिट्टी, लकड़ी अथवा धातु का बना घेरा एक ओर मढ़ा होता है। इसी श्रोर 
एक ताँत की डोरी लगी होती है जिसके सिरे पर चमड़े का टुकड़ा लगा होता हैं। 
इससे चोट करने से ध्वनि निकलती हैं। बंगाल में उपंग का एक रूप 'खभंग” श्रथवा आनंद- 
लहरी कहलाता हैं ।* श्राईने-प्रकब् री में इसे नरसल से बना बताया हैं । खुजराहों की शिल्प- 
कला में इस प्रकार के बाजे के चित्रष्णन से इसका अस्तित्व दसवीं शी में होना निश्चित 
सा हे।' 
कृष्णु-जन्मोत्सव पर ढाढ़ श्रौर ढाढ़िनि संबंधी पदों का उल्लेख किया जा च॒का हैं । 
इन पदों में इनके हुरका ( ६४६ ) [ सं० हुडुकका |* तथा ढाढ़ ( ६५४ ) बजाने की चर्चा 
है--ढाढ़िनि मेरी नाच गाव, हों हुं ढाढ़ बजाऊँ। ( ६४५ ) तथा ढाढ़ी और ढाढ़िनि गावैं, 
ठाढ़े हुरे बजावं, हरषि ग्रसीस देत मस्तक नवाइ के ।' ( ६४६ )। 
(घ) घनवाद्य 
२६१. यह बाजे ताल-वादय है तथा प्रायः सभी अन्य वाद्यों के साथ बजाये जाते हैं । 
इनमे केवल 'जलतरंग' ही स्वर उत्पन्न करता है । जलतरंग का उल्लेख अष्टछाप कवि कृष्ण- 
दास ने किया हैँ । यह बाजे कांसे के बने हुए और श्रुति-मधुर होते हैं । यों पीतल या लकड़ी 
के भी बनते हैं । सूरसागर में उल्लिखित इस श्रेणी के वाद्य नीचे दिये जा रहे हैं-- 
काँक ( ६४२ ) [ प्रा० झँका ] यह जोड़ी का बाजा है । इसके गोलाकार दो टुकड़े 
काँसे के बने होते हैं । कीर्तन, पूजा श्रादि में श्राज माँफ बजाने की प्रथा भ्रधिक है। श्रकबर 
बादशाह के नक़्कारखाने में तीन जोड़ 'संज” ( भाँफ ) बजाये जाते थे | 
१--श्रष्टछाप वाद्य एृ० ४२ । 
२--प्रष्टखाप वाश्य ए्‌० ४४ । 
३--प्रष्टछाप वाद्य, भूमिका पृ० ६। 
४--प० सं० ठी, ५२७६, हुरुक बाज डफ बाज गंभीरा” : ६ : यह दोनों श्रोर 
चमड़े से मढ़ा हुआ बाजा है। शाई देव के भ्रतुत्तार 'हुहुक्का' की लम्बाई एक 
हाथ होती थी । इसे कंधे से लटका कर दाहिने हाथ से बजाते थे । 
५---हुष्णदास, 'सुरमंडल पिनाक, महुवरि जलतरंग मन सोहै।' 
६--प० सं० टी०, ५२७। : ६ : शा देव वर्रित 'कांत्यताल' ही फांक है। एथ्वो 
चन्द्र चरित सूची में फाँंक की जगह 'कसाल' का उल्लेख है । 
७-झ्ाईने श्र०, ए० १०३। 
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ताल ( ३५ ५ ) यह भी राँफ़ से मिलता-जुलता वाद्य है। इसके दोनों टुकड़े डोरी 
से बंधे रहते हैं । ब्रज में इसको तार” भो कहते हैं ।* ग्रतः सूर द्वारा तार शब्द प्रयुक्त होना 
स्वराभाविक है--डिमडिम, पटह, ढोल, डक,बीना, म॒दंग, चंग अरु तार ।! (३५४२४ ) । 

करताल* ( ३४८५२ ) यह लकड़ी का वाद्य-यंत्र है जिसमें पीतल को राँक़ बीच के 
कटाव में लगी होती है। दोनों हाथों में एक-एक जोड़ी लेकर बजाते हैं। इसकी लम्बाई एक फ़ुट 
तक की होती है । कीर्तन में श्रधिकतर इसे बजाते हैं । 

गिरगिरी, राइगिरगिरी (३५१३) ब्रज के करताल अथवा खड़ताल के नाम पर ही 
दक्षिण में भो एक करताल नामक वाद्य प्रचलित है। दक्षिण का करताल नाम में समान 
होते हुए भो रूपाक्ृति में भिन्न हैं। उसमें काठ के दो गोल टुकड़े से होते हैं जो अन्दर की 
ओर कुछ दबे होते हैं । * यही बाजा ब्रज में आज 'गिड़गिड़ो' ग्रथवा 'रायगिड़गिडी” कहलाता 
है । सूरदात जी ने संभवत: इसी को 'राइगिरगिरी” कहा है--रुंज मुरण डफ भाँक भालरी, 
जंत्र पखावज तार | मदनभेरि, भ्रर राइगिरगिरी, सुरमं डल कनकार ।' श्रथवा '(फूले) बजावें 
गिरगिरी गार, भेरी घहरें श्रपार, संतन हित फूलडोल ।! ( ३२५२५ ) । 

भालरी (२१५१३, ३५०६) [सं० भलल्‍लरिका, भल्‍लरी ] यह भी भाँक की अनुक्ृति 
वाला अन्य वाद्य है जो कंसे से बनता है। ब्रज में इसे लकड़ी से बजाते हैं तथा इसका दूसरा 
नाम 'घड़ियावल' या 'घड़ियाल' है ।१ कालरि, भिल्लरी (परि० १२६) शब्द भी सूरसागर 
में उल्लिखित हैं । 

मंजीरा (परि० १२६) [सं० मंजीर] 'ब।जत ताल मृदंग रांक डफ मंजीरा सहनाई ।॥' 
मंजीरे में छोटे आकार की गहरी पीतल की दी कटोरियाँ सी होती हैँ जिनके बीच में छेद 
करके एक डोरी में बाँध लेते हैं । इसे लोकगीतों में ढोलक के साथ बजाते हैं । 
घुंधरू, घंट (३४८०) भी फाग की उमंग में बजाने का चित्रण है--'घूँघरू घंट 
घुमाइ ग्वालि मदमाती हो ।! 

२€१--- अ्जकल इन प्राचीन वाद्यों मे से बहुत से चल रहे हैं तथा साथ ही कुछ नये 
भी सम्मिलित हो गये हैं, जसे स्वर वाद्यों में सितार, गिटार, वायलन, इसराज, हारमोनियम, 
पियानों आदि । तालवाद्यों में तबले ने महत्त्वपूर्ण स्थान ले लिया है। यह प्रायः सभी वाद्य- 
यन्त्रों तथा गेय संगीत का झावश्यक अंग सा हो गया है । लोकगीतों के साथ ढोलक श्रौर 
मंजीरा विशेष रूप से बजाते हैं। 

तानपूरे के साथ शास्त्रीय संगीत चलता हूँ। प्राचोन काल की प्रमुख 'तत्‌' वाद्य वीणा 
प्रब कम दिखाई देती है । उत्सव, त्यौहार आदि पर प्रचलित प्राचीन वाद्यों का ऊपर उल्लेख किया 
गया हैं। श्राज के कुछ प्रमुख स्वर॒वाद्य पाश्चात्य सभ्यता के प्रभाव से हमारे जीवन में श्राकर 
घुल मिल गये हैं जैसे वायलन, पियानों, गिटार, बैंजो श्रादि । 


्ाड:स्लअओज 


*---श्रष्टछाप वाद्य, ए० ४६९ । 

२--प० सं० टी०, ५२७।७ 'घनतारा” शब्द जायसी ने 'करताल' के श्रथ में प्रयुक्त 
किया है। शांडः देव के 'कप्ता' का वर्णन इससे मिलता है । 

३--अश्रष्टछाप वाद्य , पृष्ठ वहो । 

४०--प्रष्टछाप वाद्य, पृ० ४७। 
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३--संगीत संबंधी पारिभाषिक शब्दावली 

२६३--रास-लोला के प्रन्तर्गत, प्रधानतया मुरली पदों में कुछ प्रारंभिक संगीत ज्ञान 
की सूचक नामावली का परिचय मिलता है । सूर ने भी संगीत को कला * माना है--'कला 
चौसटि, संगीत (३०७१) | संगोत में गायन, वादन तथा नृत्य तीनों को गिनती होती है । भारत 
में प्रमुख दो पद्धतियाँ चल रही हैं -एक उत्तरभारत की, दूसरी दक्षिण की कर्नाटक । मुसलमानी 
संगीत-कला का प्रभाव उत्तर में पड़ा था जिससे दोनों में कुछ अन्तर झा गया, किन्तु दोनों का 
श्राधार एक ही है । 

सूर ने संगीत नाद * (४६३१च, १६६) अ्रथवा शब्द (३०२७) से सम्मोहन का 
निर्देश किया “है--जसे मगन नाद-रस सारंग, बधत बधिक बिन बान । (१६६) अ्रथवा 
बंसी-नाद-स्वाद-रस लंउटठ, मानत नहिं खुति एह ।/ (४६३६) तथा 'भवत रवन की सुधि 
न रही तनु, सुनत शब्द वह कान ।” (३०२७) । नियमित तथा स्थिर आ्रांदोलनों द्वारा उत्पन्न 
ध्वनि को नाद कहते हैं । यह मधुर संगीत ध्वनि है ।* मुरली-नाद के श्रन्तर्गत ग्राम, तान तथा 
मृलछ ना (१६७१) [मं०] का उल्लेख भो हुमा है--'मुरलिया बाजति है बहु बान | तीनि ग्राम 
इकईस मूछेना, कोटि उनचास तान ॥” (१६७१) संगीत के सात मुख्य तथा शुद्ध ख्रों 
के गमृह अथवा सप्तक (स, रे, ग, म, प, ध, नी) को ही ग्राम कहते हैं । यह संगीत का आधार है । 
इन स्तरों के कलापूर्ण विस्तार को 'तान! कहते हैं तथा एक ग्राम से दूसरे ग्राम तक जाने में 
स््ररों का आरोह-प्रवरोह ही मूरछना” है। 'तान' शब्द तन! [तानना | धातु' से श्राया हैं 
श्रतातव भ्र्थ स्पष्ट हो है। इसका मुख्य ध्येय गायन-वैचित््य बढ़ाना है। ख्याल नामक 
गोत मे तानों का प्रथोग झ्रधिक होता हैं। तान का उल्लेख होलो पदों में भी श्रनेक बार हुग्रा हैं 
“- ताल तान” बंधान, अ्रह्मों हरि होरो है ।” (३५३२) झ्रथवा “(इक उघटति इक नृत्यति एक तान 
लेति उपज' (२४ ०६)तथा गावति सर्व मधुर सुर गौरी । तान लेति दे दे फककौरी (३५२८) । 

सरगम (१७६६) ग्रथवा सप्त सुरनि का निर्देश भी है--सप्त सुरनि मुरली 
बाजति धूनि सुनि मोहे सुर-नर-गंप्रत्र-गन नृत्य करत उघटत संगीत पद निरखि सूर रीभत 
मन ही मन ।! (१७४५), अथवा “नंद-नंदन सुधराई, बांसुरी बजाई । सरगम सुनो के साधि, 
सप्त सुरनि गाई॥ अतीत ग्रनागत संगीत बिच तान मिलाई। सुर तालऊर नृत्य ध्याइ, 
पुनि मदंग बजाई॥ सकल कला गुन प्रबीन, नवल बाल भाई ।!” (१७६९) तथा 'सप्त 
सुरनि में भेद बतावति, नागरि रूप-अनूप” (१७६२) । प्रत्येक राग में लगने वाली स्वरों की 
तालबद्ध रचना को ही सरगम कहते हैं । यह भ्रलग तालों में हो सकती है। इसके द्वारा 
स्वर तथा राग का ज्ञान होता हैं। एक दो स्थलों में आलाप* (३०७१) की चर्चा भी है। 


१--भध्यकाल में श्र वषद गाने वाले 'कथावन्त' कहलाते थे । 
२--प० सं० टी०, ४७९।६, 'नाद बिनोद राग रस बिदक ख्रवन श्रोहि बिथि दीन्ह ॥' 
प० सं० टी०, २६।६, 'कतहूँ नाद सबद होइ भला । कतहेँ नाटक चेटक कला ।' 


३--संगी त श्ञास्त्र, पृ० ४ । 
४--तुलसी, गीता १० २, 'उधर्टहि छंद प्रबंध गीत पद राग तान बंधान ।' 


५-शांडः देव ने श्रालप्तिगान को श्रनिबद्ध गान की श्रेणी में रकक्‍्खा है जिसको अ्रव 
ग्रालाप कहते हैं । पहले इन दोनों में थोड़ा सा भेद मानते थे। रत्नाकर के 
अनुसार रागों के सम्बन्ध में ग्रह, श्रंश, मन्द्र, तार, न्यास, अ्रपन्यास, श्रल्पत्व, 
बहुत्व, षाडवत्व, श्रोडवतव श्रादि दस बातों का ध्यात रखने पर गायन रागा- 


साहित्य, संगीत तथा नंत्य॑ २७६ 


'तान अलापत' पद भी उल्लेखनीय हैं--'पिक, सुक, बिहंग पवन थकि थिर रहे, तान 
अलापत जब गिरिधारी ।” (१८०५) । श्रालाप एक प्रकार की तान हैँ । स्वरों का द्रतलय का 
विस्तार 'तान” तथा विलंबित लय का 'आलाप' कहलाता है । इन दोनों से ही संगीत में विस्तार 
पर्ण सौंदर्य की उत्पत्ति होती है । 

ताल ( ६४६, ३५०६ ) [ सं> तालः ] का उल्लेख उपयुक्त पद्यांशों के भ्रतिरिक्त 
प्रन्य थोड़े से स्थानों में भी हुआ हैं । ताल से संगीत तथा नृत्य में समय का परिमाण किया 
जाता हैं। ताल-ाद्यों से भी यही प्रयोजन सिद्ध होता है->इक कर मिरदंग ताल” (३१०६) । 
नृत्य के समय भी हाथ से तालो बजा कर ताल देने का उल्लेख किया गया है--नाचें कर दे-द॑ 
ताल! ( ६४६ ), श्रथवा 'नाचत, महर मुदित मन कोन्हें, वाल बजावत तारी ।! (६२२ )। 
रास नृत्य मे कपतार (१०६८) की चर्चा है-छद ध्रुवनि के भेद भ्रपार । नाच। कुंवर मिले 
भपतार ।' यह एक ताल विशेष है । 

बोल ( ३३२५ ) का उल्लेख एक होली पद में है -'करमक सेंती गावही नैकु बिच- 
बिच मीठे बोल ।' भीत के शब्दों के साथ तानें लेने पर उनको बोल-तानें कहते हैं । इसी 
प्रकार बोल-प्रलाप भी होते हैं । ठुमरो मे इसका बहुत महत्त्व है । 


४-- राग रागिनियाँ 


२९४--सू र ने ऋष्ण द्वारा मुरली में अनेक 'राग-रागिनी” बजाने का निर्देश किया है-- 
'राग-रागिनी* प्रगट दिखायौ, गायौ जो जिहि रूप । सप्त सुरनि के भेद बतावति, नागरि रूप 
श्रनूप ।। ( १७६२ ) अथवा राग-रागिनि! मेलि गावें, सुधर गुड मलार ।' ( ३४४६ ) तथा 
'बेनु-सब्द करि मन हरि लीनही नाना राग बजाइ ।' ( ३४७६ ), हरि जू मुरली तुम्हेँ 
सुनाऊ....मधुरें सुर गति राग रागिनी, भली तान उपजाऊँ।” ( २७६० ) श्रथवा प्यारी कर 
बाँसुरी लई ।....उठी राग रागिनी तरंगनि, छिनु छिनु उपज नई'। ( २७६१ )। 

संगीत-शास्त्रानुसार रागें छः मानी गई है। सूर ने इस गिनती की चर्चा की हैं-- 
“छटठि छः राग रस रागिनी, हरि होरी है।” (३५३२) । रागिनियों की संख्या कुछ के मता- 
नुसार तीस है श्रौर कुछ के अनुसार बत्तीस । यह रागों की पत्नियाँ मानी गई हैं । पद्मावत 
में इन छः रागों के नाम तथा छत्तीस रागिनियों का उल्लेख है ।* सूर ने भो छत्तीस रागिनियाँ 
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लाप' कहलाता है | 
प० स० टीो०, ५२८।१ बीजानगर केर सब गुनो | कर्राह शअ्लाप बुद्धि चोगुनी ।' 
गुनी' पारिभाषिक शब्द था श्रौर किसो शारत्र श्रथवा कला में पारंगत व्यक्ति 
के लिए प्रयुक्त होता था। 
१--प० सं० टी० ११६।७ 'मानहुँ बीन गहे कामिनी । राग सबे राग रागिनी ।' 
२--भेरवों कौशिकश्चव हिन्दोलो दीपकस्तथा। 
श्री रागो मेघरागइच राग षडिति कीतिता: ॥ 
३--प० ₹० टी० ५२८। २-५ प्रथम राग भेरो तेन्ह कीन्हाँ। दोसरें मालकोस 
पुनि लीन्हां | पुनि हिन्डोल राग तिन्‍ह गाए । चौथे मेघ मलार सोहाए । 
पुनि उन्हे सिरो राग भल किया। दीपक कोनन्‍्ह उठा बरि दिया। छुबड राग 
गाएनि भल गुनी। श्रौ गाएनि छत्तीस रागिनी । 


२८० लोकगीत 
बताई है'-.-'मुरली हरि कौ भाव री ।... छहों राग, छत्तोसों रागिनि, इक इक नीकें 
गाव री ।' (१८५४६) । 

राग स्वर तथा वर्ण से युक्त वह रचना है जो मन का रंजन करती है। राग में 
सात स्वरों का होना ग्रावश्यक नहीं होता है, किन्तु अन्य कुछ निश्चित नियम हैं। भारतीय 
पद्धति में प्रत्येक राग के गाने की ऋतु, समय भी निश्चित हैं। इन का संबंध रसों से 
भी है। प्रधान रस श्ूंगार, शान्त तथा वीर है । 

कुछ स्फुट प्रसंगों के श्रतिरिक्त वसन्‍्तोत्सव शीषंक पदों में बाजों के नामों की सूची 
के साथ ही कुछ राग रागिनियों के नामों की गिनती कराने की प्रवृत्ति मिलती हैं। यह नाम 
इस प्रकार हैं-- 

अहोरी (१८२४), अधक्षावरी (२४४६), करनाटी (२७४८५), केदारो, केदार 
(८६०, ३४४६), काफी (३५०५) गोौडी (१०३८), गोरी (१८२८५) गुड मलार 
(१४४६) टोडी (१४४९), दुलारी (४०६२), देवगिरि (परि० १०८) नटनारायण 
(१८३८), नट (२७५६) पूरबी (२७५६ ), बंगाली (परि०, १२१), भेरव (३४४६), 
मलार (४००५,२०४६९), मालवई (१४४६), मारू (१६२४ १९४६), सुही (३४४९), 
सोरठी (३४४६), सारंग (१८३८) 

कई रागों को मिला कर गाने का उल्लेख भो हँ--'तिहारी लाल मुरली नैंकु बजाऊं... 
सारंग नट प्रबी मिले के, राग अनूपम गाऊं ।' (२७५४६) । 


५-लोकगीत 

२६५ गीत" (३४८७) श्रथवा गान* (१७६०) का उल्लेख भी हँ--सुर-ललना सुर 
सहित बिमोही, रच्यौ मधुर सुर गान । (१७६०) अ्रथवा 'ाहूं सुधि, काहूँ सुधि नाहीं, 
सहज मुरलिका गान ।' (३०२७) तथा 'ताल मृदंग बीन डफ बांसुरि, बाजत गावत गीत ।” 
(३४८७) । इन पद्मांशों मे गान तो वादन-ध्वनि के श्रर्थ में भी लिया जा सकता है, किन्तु 

गीत गायन के भ्रर्थ में ही श्राया है । 
प्राय: सभी लोकगीतों का उल्लेख त्यौहार तथा संस्कार आ्रादि के साथ किया जा चुका 
हैं । इनमे से बधाइ भ्रथवा बधायों (६५०,६५१, ६४६), सोहिलो (६५०) तथा चहरका 
(६४८) कृष्ण-जन्म वर्णान मे उल्लिखित हें। गारि अथवा गारी (६२२, ६४४, ७०६, 
४८०५, ३२४२६) गीतों का निर्देश जन्मोत्सव, श्रस्नप्राशन, विवाहोत्सव तथा फाग श्रादि प्रमुख 
संस्कार व त्यौहारों के श्रन्तर्गत हुआ है । इससे इन गीतों की तत्कालीन लोकप्रियता पर भी 
प्रकाश पड़ता हैं । हिडोला प्रसंग में भूले के साथ-साथ गाने की चर्चा हैं (३१४४२,३४५३)। 
आ्राज इन गीतों को 'सावन के गीत” कहते हैं । इन पदों में राग रागिनियाँ गाने का उल्लेख है 

( ३४५०, २४४६ )। 


१--छः राग तथा छत्तोस रागिनियों का स्थान पन्द्रहवीं जञती से काफ़ो पहले निश्चित 
हो चुका था | 
२--रत्नाकरे, रंजकः स्व॒रसंदर्भो गीतमित्यभिधीयते । 
गांधव गानसित्यस्प भेदद्रयमुदी रितम्‌ ।॥। 
२--रत्नाकरे, यत्त वाग्गेयकारेरा रचित लक्षणान्वितम्‌ । 
देशो रागादिष्‌ प्रोक्तं तद्गानं जनरंजनम्‌ ।। 


साहित्य, संगीत तथा नृत्य १६८१ 


वसन्तोत्सव तथा फाग वर्णन के सिलसिले में कवि ने कुछ प्रसिद्ध प्रचलित गीतों का 
उल्लेख किया है, जैसे चांचर' (२१०६) [सं० चचरो], कुमका' (३४७२) अथवा क्ुमक, 
तथा होरी (३५२०) । चांचर होली के दिनों में गाया जाने त्राला गीत विशेष है । 'चांचर 
खेलने” से लकुट रास करने का अनुमान होता है--'सू रदास सब चांचर खेले, अ्रपने श्रपने 
टोलैं ।” (३४७३) (दधि दान प्रसंग में यशोदा-गोपी-संवाद में भी उल्लेख है--धींगरि धिग 
चांचरि करें, मोहि बुलावरतिं साखि॥” (२१०६) । कुमार्ये प्रदेश में स्त्री-पुरष मिल कर 
श्रौर घेरा बना कर एक नृत्य-विशेष करते है, वह भी 'चांचर' नाम से प्रसिद्ध है। यह सभी 
गीत ढोलक या ढप के साथ गाए जाते हैं । बसन्‍्त ऋतु में गाए जाने वाले गीत आज भी 
'बसन्‍्ता” कहलाते हैं । जायसी ने इनका उल्लेख किया हैं ।* 'कुमका' गीत-विशेष होलो के 
अ्रवसर पर स्त्रियाँ मंडली बना बना कर गाती हैं व नाचती हैं। होली पदों में पद ३५२१ तो 
'मिलि भूमक हो” टेक का लम्बा पद है जिसमें फाग का दृश्य खींचा गया है। अन्‍्यत्र “कूमक' 
गाने की चर्चा है -'भूमक सेवी गावहीं नेंकु बिच-बिच मीठे बोल' (३३१२३) । 
पद्मावत में 'धमारी” शब्द होली के हुल्लड़ का द्योतक है,? किन्तु सूर ने 'धमारि' 
गाने का उल्लेख किया है--इक गावत हैं धमारि, इक एकनि देत गारि” (३५०६) श्रथवा 
“जमुना-कूल, मूल बंसीबट, गावत गोप धमारि ।' (३४१३) | होली-गीतों में प्रयुक्त होने 
वाली ताल-विशेष भी धमार है। अश्रतएव इसमें गाने के कारण श्राज भी होलो-गीत* “धमार!' 
नाम से जाने जाते हैं । 
होरी गीत (३४२२) गाने का भी कुछ स्थलों मे स्पष्ट निर्देश हुआ है-- 'पढ़त होरी 
बोलि गारी, निरखि क॑ ब्रज-बाल ।” (२४६४), 'उत होरी पढ़त ग्वार इत गारी गावत ये! 
(३५४०७) ग्रथवा गारी होरी देत दिवावत । ब्रज में फिरत गोप-गन गावत ।” (३५४२०) 
तथा सूरज-प्रभु श्रानंद सों गावत होरी गीत । (२५२२)। श्र॒पद गाने वाले संगीतज्ञ होली 
श्रथतवा धमार गाने में निपुणा होते हैं, यों ख्याल गाने वाले भी गाते हैं। धार में तानें 
.नहीं ली जाती है किन्तु ठाय, दुगुन, चौगुन, बोलतान, गमक ग्रादि भेद होते हैं। इनका विषय 
'होली खेलना, रंग, गुलाल, बाजों के नाम आ्रादि पर ही श्राधारित होता है। अधिकांश गीतों 
में कृष्ण-राधा एवं गोप-गोपियों के फाग खेलने का चित्रण होता है। 
शास्त्रीय संगीत के श्रन्तर्गत प्रुपद (१६६) गायन विशेष का उल्लेख किया जा 
सकता हैं। यह लगभग पाँच सौ वर्षो से प्रचलित हैं। इधर ख्याल-गायन के प्रचार से इसकी 
लोकप्रियता कुछ कम हो गई है । ग्रकबर के समय में तानसेन की कला में इसका चरमोत्कर्ष 
माना जा सकता हैं। उस समय ख्याल का प्रचार नहीं हुआझा था। ख्याल में विचार एवं 
कल्पना का ज्षेत्र विस्तृत है, किस्तु श्रुपद का रूप ,स्थिर है ।आज खयाल का प्रचार अ्रधिक 
होते हुए भी प्रुपद का ही स्थान श्रधिक महत्त्वपूर्णा है। तानें ख्याल की ही विशेषता हैं । 





ऑल नननननत कि नन-न अन्मन न, 


१--प० सं० टी०, १८६।७, 'खिनहि चलहि खिन चांचरि होई” | चांचरि >> ( १ ) 
लकुट रास, (२) ब्रसन्‍्त ऋतु का राग-विशेष जिपमें होली व फाग सम्मि- 
लित है । 

२--प० सं० टी०, १:६३, चही मतौरा भूमक होई।' 

३--प० सं० टी०, *८६।१, 'झुंड बांधि के पंचमि.गाई ।? 

४--प० सं० दी०, १८६।६, सिंदुर बुक्‍्का होइ धमारो ।! 

३६ 


र्पर कल 


२६६--नुत्य का उल्लेख प्रमुख हे से 48 , रासलीला तथा वसन्तोत्सव शीर्षक 
पदों में हुआ है । नृत्य (६४४) नृत्यति (३६४०६) तथा नाचति (३४१३) [सं० नृत्‌] 
शब्द प्रायः नाचने के साधा रण श्रर्थ में प्रयुक्त हुए हैं । क्ृष्ण-जन्मोत्सव पर गोकुल बासियों 
का आनंदित होकर नृत्य करने का उल्लेख मात्र कर दिया गया है--पभ्रादुंद अ्रतिर्स भयो घर 
घर, नृत्य ठावेरि ठावों ।! (६४३) । साथ ही ताली बजाने का वर्णन भी है--तान्ें कर दें 
दे ताल ।! (६४६) । शिशु कृष्ण के बाल-नृत्य का कवि ने कई पदों में सुन्दर चित्रण दिया हैं-- 
'हरि अपने भ्राँगन कछु गावत' श्रथवा आँगन स्थाम नचावहीं जसुमति नंदरानी ।” कालिय-नाग 
प्रसंग में तरुण कृष्ण द्वारा किया गया तांडव नृत्य भी उल्लेखनीय हैं--'सरब ब्रज है जमुना 
व तीर''अंकम देत अ्रहीर ।' होली के हुल्लड़ मे सबका मत्त होकर, यौवन की उमंग में 
बह कर नाचने का चित्रण हुआ है, साथ ही 'कूमक', 'धमार', चांचर” आदि लोक गीतों के 
गाने का निर्देश हैं--नाचति तरुनि बाल बध भोरी । (२५४१२) ग्रथवा इक गावत एक नृत्यत 
एक रहत गोहन” (३५०८) चांचर के संबंध में बताया जा चुका हैं कि यह गीत-विशेष होने 
के साथ ही लकुट-नृत्य विशेष भी हैं। 

रास-लीला के श्रनेक पदों में नृत्य का विस्तृत वर्णन है। इसमें हाव-भाव, अंग- 
संचालन, पैरों का ताल पर पटकना तथा नुप्र, किकिणो आ्रादि सुमधुर ध्वनि का चित्र उपस्थित 
किया गया है--भौंह मोरनि, नेन फेरनि, तहाँ ते नहिं टरे । अंग निरखि अ्नंग लज्जित 
सके नहिं ठहराइ ।इते पर हस्तकनि गति-छबि, नृत्य-भेद अपार । (१७६३), अथवा 
'नृत्यत स्थाम स्थामा-हेत । मुकुट-लटकनि, भृकुटि-मटकनि, नारि-मन सुख देत ॥। कबहुँ चलत 
सुचंग गति सौ, कबहुँ उघटत बैन । लोल कुंडल गंड-मंडल, चपल नैननि सैन ॥ (३७६६), 
तथा राधा मोहन मंडल मांक । मनहूँ बिराजत चंदा सांक ।....पग पटकत लटकत लट बाहु । 
मटकत भौंहनि हस्त उछाह । अंचल चंचल भूमका ।''''मंडित गंड प्रस्वेद कन । बाजत भूषन 
मुदंग ।....नूपुर किकिनि कंकन चुरी। उपजत मिस्रित ध्वनि माधुरी ।! (३७६८)। एक स्थल 
पर संगीत द्वारा भाव-प्रदर्श तथा ऋपतार पर नृत्य करने का संकेत है--'छंद प्रुवनि के 
भेद अपार | नाचति कुंवरि मिले भपतार ।....कहयौ सबै संगीत में ।' (१७६८५) । 

नृत्य के बोल की सूतक शब्दावली यहाँ मिलती है--'प्राननि सो प्रान, नेन नेननि 
प्रेटकि रहे, चटकीली छबि देखि लपटात स्याम घन | होड़ा-होड़ी नृत्य करें, रीमि-रीकि अंक 
भरें, ता ता थेई थेई उचटत है हरषि मन ।” अथवा “बेनु मधुर धुनि बोलत थेइ थेइ संगहि 
ताच तचाए ? (४२७५) | नृत्य प्रायः स्वर तथा ताल का अनु गत बताया गया है श्रोर मृदंग 
वाद्य पर किये जाने का कहीं कहीं निर्देश है--सुर ताल55 नृत्य ध्याइ, पुनि मुदंग बजाई।' 
(१७६६) । यह मंडली नृत्य ग्राज भी विशेष रूप से ब्रज में प्रचलित है और वृन्दावन 
मथुरा की रासलीला का विशिष्ट स्थान है। जस्माष्टमी के भ्रवसर पर ब्रज के भकत-गण 
विशेष रूप से कृष्ण-कथा से संबंधित प्रमुख घटनाएँ स्वाँग रूप में पश्रथवा गीत, वादन तथा नृत्य 
के साथ उपस्थित करते हैं । 

बाण ने रास का उल्लेख किया है। शंकर के श्रनुसार श्राठ, सोलह श्रथवा बत्तीस व्यक्तियां 
का मंडलीनृत्य ही 'रासनृत्य' कहलाता है ।* बाणा-वणित 'रेचद,'- 'रभसारब्ध! तथा 'मड़ली' 





१--शंकर, श्रष्यो षोडश दवात्रिशद्‌ यत्र नुत्यन्ति नायकाः । 
पिडीबन्धानुसारेण तनन्‍नत्त रासक स्मृतम्‌ | 


साहित्य, संगीत तथा नृत्य २८३ 


प्रादि_विशेषताएँ उपर्युक्त नृत्य संबंधी पद्यांशों में स्पष्ट रूप से चित्रित हैं। नाट्य-शास्त्र के 
श्रनुसार भारती ( कुरुक्ष त्र अथवा भरत जनपद ), सात्वती ( गुजरात व कठियावाड़ ), 
कशिकी (विदर्भ देश या बरार) तथा ग्रारभटो चार शैलियों के नृत्य होते हैं । वाण ने नटों 
के श्रारभटी नृत्य की विशेषताश्रों में इसका उल्लेख किया है ।* 

एक विनय पद में कीर्तन के साथ नृत्य करने से जीवन के मिथ्याकर्षणों के पीछे 
नाचने का रूपक बाँधा गया है। इसके द्वारा मंदिरों में कीर्तन श्रौर नृत्य करने का परिचय 
भी मिलता है। वृदावन के मंदिरों में कीर्तन के लिए पद लिख कर गाने का प्रमुख कार्य 
वल्लभाचारय जी ने सूर को सौंप दिया था । ग्रत:*इनको मंदिरों में प्रचलित पूजा, भोग, कीर्तन 
श्रादि तत्कालीन पद्धतियों का ज्ञान होना स्वाभाविक है--भब मैं नाच्यों बहुत गुपाल। 
काम क्रोध कौ पहिरि चोलना कंठ विषय की माल। महा मोह के नूपुर बाजत, निनन्‍्दा 
सब्द रसाल । भ्रम-मोयो मन भयौ पखावज, चलत शभ्रसंगत चाल। तृष्ना नांद करति 
धट भीतर, नाना बिधि दै ताल । माया को कटि फेंटा बाँध्यौ, लोभ-तिलक दियोौ भाल । 
कोटिक कला काछि दिखराई, जल थल सुधि नहिं काल ।' (१४३) । न॒त्य पर जीवन यापन 
करने वाली नटनियों (४३५७) का अनेक बार जिक्र आया है। इसके सम्बन्ध में पहले 
भी बताया जा चुका हैँ। जायसी ने “नट”, 'पतुरिनि” तथा वाद्य -वादन के समाज को “अ्रखार' 
कहा है (५५७।४,५२७२) । 

२६७ वर्तमान समय में संगीत पर पाश्चात्य प्रभाव भी पड़ा है। शास्त्रीय पद्धति 
में राग रागिनियों के अन्तर्गत गाने की शैली चल रही है किन्तु साधारण गीतों तथा वाद्य- 
बादन में पश्चिमी देशों में प्रचलित संगीत शैलो भी मिल गई है। इस प्रकार का मिश्रण 
प्राजकल चित्रपट के संगीत में बहुत हैँ जिसकी लोकप्रियता ग्रसंदिग्ध हैँ । इसी प्रकार का 
प्रभाव नृत्य पर भी दिखाई पड़ता है । 


.. १--हूर्ष० सां० श्र०, पृ० ३३, नट आरभटी इोलो में नृत्य कर रहे थे | इस नृत्य 
की पांच विशेषताओं पर यहाँ प्रकाश पड़ता है: १. मंडलीनत्त--शड्ूर ने इसको 
हलीसक कहा है जिसमें एक पुरुष स्त्रियों के घेरे के बीच में नाचता है। भोज 
के 'सरस्वतोकंठाभरण' में इसको ही 'हल्लीसक' नृत्य बताया गया है। इस 
शब्द का उद्गम यूनानी शब्द 'इलोशियन!' नृत्यों से ईस्वो सन्‌ के भास पास 


हुआ होगा | 


खंड ६ 
पशु-पश्षी 


२६८--सूरसागर में सृष्टि" का विभाजन करने वाले यह शब्द प्रयुक्त हुए हैं--थावर 
(रे८२८) [ सं० स्थावर ]और जंगम (१६८४) [ सं० ] तथा अचल (१६८६) श्रौर 
चल | सं० ]। 

पस-पच्छी (६२२) [ सं० पशु-पक्ञी ] तथा खग-म्‌ृग (३८४५) शब्द जानवर 

थ्रा चिड़िया के साधारण भ्रर्थ में प्रयुक्त हुए हैं। रस्सी में बंधे पशुओं की विवशता का सुन्दर 

चित्र है -- परबस भयों पसू ज्यों रजु-बस” (४७) । कुछ प्रारंभिक पदों में श्रात्मा का रूपक 
पत्ती से बाँधा गया है--जा दिन मनपंछो उड़ि जहै” (८६) ।| कवि ने पसु -घात (१०६) निदनीय 
बताया है, किये बहुत पधु-ब्रत! (१०६) अपव्रा--अवनौ विंड पोषिब कारत, कोटि सहस जिय 
मारे ।। (३३४) । 

पशु-पत्षियों से संबंधित शब्दावली निम्नलिखित प्रसंगों में प्रमुव॒ रूप से मिलती हैं-- 
१--विनय पदों में श्रलंकार अ्रथवा भन्तर्कथाग्रों के रूप में; २--छप-वर्णन के उपमानों में, 
जिनसे मध्यकालीन प्रचलित उपमानों पर भी यथेष्ट प्रकाश पड़ता है ; ३--राम-कथा में 
बंदरों तथा कष्ण-कथा में गायों का विशेष स्थान है, कृष्ण-कथा में पशु रूप धारण करने वाले 
भ्रनेक असुरों तथा मुरली व गोचारण शीषंक पदों में गायों का बार-बार उल्लेख है ; कष्ण- 
वियोग से ब्रज के पशु-पक्षी भी प्रभावित हुए थे; ४ -रास लीला में कष्ण के अन्‍्तर्धान होने पर 
गोपियों का पशु-पक्तियों तथा लता-वक्ञों से उनका पता पूछना ; ५--वर्षा वर्णन तथा युद्ध- 
प्रसंगों में--सेनांग मे हाथी तथा घोड़े भी थे । 

सुविधा के लिए निम्नलिखित विभाजन किया गया है-- 


१- जंगली पशु 

२६६--सिंह (५२५, 2७ ) ;[ सं० सिंह: ) ] श्रथवा केहरि (१००, ६ ) 
[ सं० केशिन्‌ ] शब्दों ( ४५१ ) का निर्देश सर्वप्रथम नसिह अ्रथवा नरकेहरि श्रवतार में हुआ 
है-- निकसे हरि नरहरि बपु धारि, (४२१) अ्रथवा महाराज, नरसिंह मुरारी ॥ (४२१)। 
विष्णु के इस अबतार में सिह के समान मुख माना गया हैं। कृष्ण-जन्म के बाद वसुदेव 
बच्चे को स्वयं यमुना पार करके नन्द ग्राम ले जाते हैं तब कई अलौकिक घटनाएँ घटित होती 
हैं--बंदि बेरी सबे छूटी, खुले बतज्न कपाट । सीस धरि श्रीकृष्ण लीने, चले गोकुल-बाट । 
सिंह आगे, सेष पाछें, नदी भई भरिपूरि ।! (६२३)। 

विनय पदों के कुछ स्थलों में सिंह के श्रमित बल का वर्णन है--'भ्रति प्रचंड पौरुष 
बल पाएं, केहरि भूख मरे ।” (१०५) तथा 'सिह-सावक ज्थौं तजें गृह ।” (१०६) । वस्त्र-हरण 


लिनिलिकिन 
मननननन-+-० ८० ताज टी फीड एखण7ए 


१-३ डिया एज़् नोन टु पारिषनि, पृ० २१८, पारिनि ने प्रारिणन' श्रथवा प्राराभत' 
तथा भअप्रारिन! विभाजन किया है। इनको ही 'चित्ततत' अभ्रथवा 'भ्रच्चित्त' भो 
कहा गया है। 'प्राशििन! सृष्टि के पुनः दो भाग सनुष्य तथा पश_ किए गए 
हैं। पह्र भी स्वाभावानुकूल ग्राम्य-पशु तथा श्ररसथ(जंगलो) होते हैं | श्राकार को 
देखते हुए क्षुद्रजन्तु श्रथवा उनके खाने के प्रनुसार क्रष्याद! ( मांस भक्षो) भाग 
भी किए गए हैं। पारिणनि से पहले वदिक साहित्य में 'उभयतोदन्त,' “अन्यतो- 
दन्‍त', हिपद', 'चतुष्पद” श्रादि विभाजन किए गए हैं । 


र्दद पालतू पशु 


के समय द्रौपदी की श्रवस्था ऐसी थी मानों 'मुगी सिंह बन घेरी' (२५१) । रुक्मिणी-कथा में 
भी उल्लेख हुआ है--'सकत सुगाल सिंह को भोजन दुरबल देखि छीन ले खाई।' (४७८८) 
प्रथवा 'गह कंदरा समान सेज भइ सिंहहु चाहि बली” (३८१५) । कृष्ण श्रौर राधा के रूप- 
वर्गान में प्राय: कमर का उपमान सिंध! (३४५१) हो है--कटि सिह बिरोधी” (३८५१) 
प्रथवा 'उपमा हरि तनु देखि लजानी ।....कटि निरखत केहरि डर मान्यौ, बन-बन रहे दुराई) ।' 
(२३७५) अथवा 'जुगल कमल पर गजबर क्रीडत तापर सिंह करत श्रनुराग ।” (२७२८५) । 
मुख की शोभा का इस प्रकार वर्णत है--'मनु मयंकहि अंक तीन्‍्हौ सिंहिका के सून ।' 
(८०२) । खरगोश तथा सिंह की प्रसिद्ध कब! की श्रोर भी संकेत है--ज्यौं केहरि प्रतित्रिव देखि 
के, आपुन कृप परवो ।/ (३६६) । 

सगाल (४८०६), स्थार, सि.ार (5०) [ सं० श्वगाल) ] ग्रथवा जम्बुक 
(४७८७) [ सं» जम्बुक, जम्बूक | के व्यर्थ जीवन का भ्रधिकतर विनय पदों मे उदाहरण 
दिया गया हैँ श्रथता मनुष्य-जीवन की निस्सारता बताने के लिए चर्चा है--सुरदास प्रभु 
तुम्हरे भजन बिनु जसें सुकर-स्वान-सियार ।” अथवा “या देही को गरब न करिए स्थार-क्राग 
गिध खेह ।” (२७) । शिशुपाल तथा कष्ण की तुलना सिंह तथा श्यूगाल से को गई हँ--'करनि 
सिह तुम्हरी घरी, कैसे चपे सगाल |” (४८०६) अथवा “हरि मुख जम्बुक पानिहिं! (४७८७) । 

बराह (६१६१, २६२)|[ सं> वाराह | विष्णु के वाराहावतार का वर्णन तृतीय 
स्कन्ध में हे--'तब हरि बपु-बराह धरि आयौ' (३६१) । 

सूकर (४१)[ सं० शूक्र) ] कुछ विनय पदों में शुकर के तुच्छ जीवन का जिक्र 
है --उदरर भर्‌थो कूकर सूकर लौं ।/” (६५), भजन बिनु कूकर सूकर ज॑ंसौ।” (३५७), तथा 'सो 
तन सूकर-स्वान-मीन ज्यौ, इहिं सुख कहाँ जियौ। (२५९) । सुश्रर बहुत ही गंदा पशु 
माना जाता हैं। 

रीछु (५८१) [ सं० ऋच्ष) ] राम की सेना में थे--'रीछ लंगूर किलकारि लागे 
करन' (१८२) । सिह तथा रीछ मनुष्यभक्षी पशु” हैँ । 

२-पालतू पशु 

३००--यों तो प्रायः सभी जानवर जंगली ही होते हैं किन्तु कुछ घर में पाले भी जा 
सकते हैं । इनमें से कुछ उपयोगी होते हैं तथा कुछ क्रेवल शौक़ के लिए पाले जाते हैं। बन्दर 
की गिनती जंगली जानवर के साथ पाले जाने वाले पशुग्रों ; की जा सकती हैं। कुछ लोग 


१--प० सं० टठी०, १५५ गठउव सिघ रेंगहिं एक बाटा | दूश्नउ पानि पिश्नहि एक 
घादा ।' 

२--प० स॑ं० टी० ५५५, 'केहरि लंक गवन गज हरे ।! 

३--हषें० सां० श्र०, एृ० १६१, सात्वत लोग विष्णु की उपासना नारायरा रूप में 
करते थे | महाविष्णु की मूर्तियों में वाराहु या नसिह रूप उनको कल्पना हो थी । 
मथुरा-कला की गुप्तकालीन मूर्तियों में ऐसी मूतियाँ भी मिलती हैं । 

४--हं डिया एज़ नोन दु पारिणति, क्रव्याद' (मांस भक्षी ) पशुझ्रों में पारिणनि ने 
सिंह, ध्याप्र, वक, क्रोष्टु, विडाल तथा इवा पश्ञुत्रों का उल्लेख किथा है। 
राजसो घरानों में पाले जाने वाले कुत्ते 'कोलेयक' [ जात० २२--कुक्कुर ] 
नाम से जाने जाते थे । 


पशु-पत्षी १८६ 


बन्दरों को नाच सिखा कर उससे श्रषनी जीविका चलाते हैं । सूरसागर से भी इसका पता चलता 
है--“नंद घरनि बाँधि-बाँधि कपि ज्यों नचाबें।/(१०१२) भ्रथवा 'ज्यौं कपि डोरि बाँधि बाजीगर, 
कन-कन कौ चौहरें नचायो ।' (३२६) । बन्दर के कई पर्यायवाची शब्दों-का प्रयोग हुआ है-- 
बानर (६८) [ सं० वानर : ], सरकट, मकट (३३२, २६६) [ सं० मर्कट : ], कपषि 
(२७, २६, १०२) [ सं० कपषि: > बंदर, हाथी) ] तथा साखाम॒ग (५१३) [ सं« शाखा 
मुग:] । विनय पदों में भ्रनेक स्थलों पर यह शब्द मिलते हैं-- किचित स्वाद स्वान बानर ज्याँ 
घातक रीति ठटी ।” (६८) या 'मकट मूठि छांड़ि नहिं दीन्हों, घर घर द्वार फिरयौ ।' (३६६) 
श्रथवा ज्यों कपि सीत-हनन हित गुंजा सिमिटि होत लौलीन! ( १०२ ) अ्रववा “गज कौ कहां 
सरित भ्रन्हिवायें, मरकट भूषन अंग ।” (३३२) तथा ततें जड़ नारिकेल कपि-कर ज्यौं पायौ नाहि 
पयो ।” (७८) । राम-कथा में तो वानर-सेना का महत्त्व हैं ही--'कपि-दल जोरि प्रौर सब सेना ' 
(५५४७ ) हनुमान को भो कहीं कहीं वानर भ्रथवा कृषि कह कर संबोधित किया गया है--'कहौ 
कपि रघुपति कौ संदेस ।/ ( ४६५ ) श्रथवा 'रे कपि, क्‍यों पितु-बैर बिसार॒ुयौ ?' ( ४७८ ) 
तथा 'बानर बन बिघन कियो । ( ५४० )। लंगूर ( ५४० ) [ सं० लांगूलिन्‌ | बंदरों की 
एक जाति विशेष है। इसका मुश्च काला तथा पंछ विशेष रूप से लम्ब्री होती है। नवम स्कनन्‍्ध 
में यह सभी शब्द मिलते हैं--पहुँची जब श्रसुर-सेन साखामग जान्यौ' तथा 'सन सहित सब 
हते भपटि क॑ लंगूर' ( ५४० ) । राम की सेना में वानरों की उपस्थिति के कारण ही श्राज तक 
हिन्दू इनको मारने में हिचकते हैं तथा कुछ लोग तो पूजा भी करते हैं। कपिराज ( ६१२ ) 
हनुमान को देवता रूप में पूजने वाले श्रनेक हिन्दू मिलेंगे । श्राज बंदर” शब्द ही श्रधिक बोला 
जाता है । 


बंदर के समान मग को भी कभी कभी लोग उसके सरल सौंदर्य से ग्राकषित होकर 
पाल लेते हैं, किन्तु यह जंगली पशु है तथा वन में चौकड़ो भरता हुग्मा ग्रधिक मनहर ज्ञात 
होता है । मृग के आखेट (३-४२३)--जानि न बधिक किये सौं मृग ज्यौं हनत बिसासी प्रान' 
“का पहले भी ज़िक्र किया जा चुका है। सूरसागर में मृग के कई पर्याय दिये गये हैं--मृगा, 
म॒ग, मिरग, ( ४६, ७०, र१े८४३ ३८२०) [सं० मृग:ः--पशु-मात्र भ्रथवा पशु-विशेष हिरन | 
सारंग ( ३३, २७२६ ) कुरंग ( ३२५ ४०७ ) [ सं० कुरंग: --लाल हिरन ] तथा सावक 
(मृग) ( २४५३ ) [सं० शावकः] । मृग की नाभि में रहने वाली कस्त्रि (७०) [सं० ] को 
जेसे वह स्वयं नहीं जानता उसी प्रकार श्रात्मा स्वयं में स्थित श्रह्म से भ्रनभिज्ञ इधर उधर भट- 
कती' रहती है--्यों मृग-लाभि-कमल निज भ्रनुदिन निकट रहत नहिं जानत ।” ( ४६ ) प्रथवा 
'रे मन, भ्रापु कौ पहिचानि ।--ज्यों मृगा कस्तूरी भूले सु तो ताकें पास” ( ७० ) तथा ७ 
कुरंग नाभी कस्तूरी, ढेढत फिरत भुलायो (४०७ )। 

साहित्य में यह तुलना जिस प्रकार बराबर मिलती है उसी प्रकार मृग के नेत्रों का 
उपमान रूप में प्रयुक्त होना भी नया नहीं कहा जा सकता--'खंजन मीन मगज लज्जित भए, 


कक०१४७- 


१--प० सं० ढी०, ५५।४, 'नेन कुरंगनि भूल जनु हेरी ।' 
३७ 


२६० ह॒ पालतू पशु 


नेमनि गतिहि न पावत ।/* (१२८३) अ्रथवा 'मुग नैनी तू भ्रंजन दे ।! (३४२३) । मग पशुमात्र 
के भ्रर्थ में भी भ्राया है--सकल खग म॒ग पक पायक ( ३८४५ )* भ्रथवा 'सुनि खग म॒ग मौन 
धरे! ( १२४१ )। कृष्ण को अनुपस्थिति पशुप्रों को कम दुखदायी नहीं थी--'ते न मृगा तन 
चरत उदर भरि, भए रहत कृस गात” (३८२०) प्रारंभिक पदों के भक्ति-माहात्म्य बर्णन में 
करंग की चर्चा है--'ज्यौं कुरंग जल देखि भ्रवनि कौ,प्यास न गई चहूँ दिसि धायो ।” (३२६) । 

सारंग शब्द के श्ननेक भ्रर्थ हैं, जैसे चितकबरा हिरन, शेर, हाथी, कोकिल, सारस, 
मयूर ग्रादि। मध्यकालीन काव्य में 'सारंग” शब्द को ले कर'प्रे पूरे पद बनाने की प्रवृत्ति 
मिलतो है । सूरसागर में भी कुछ पद इसी प्रकार के हैँ, जेसे पद ३३, २७६१, २७२६ तथा 
३६८२३--सारंग बिकल भयोौ सारंग में, सारंग तुल्य सरीर ।” ( ३३ ), तथा पद्मिनि सारंग 
एक मभारि ।” (२७२६) । यहों सारंग (हिरन) को संगीत से श्राकषित कर बधिक के पकड़ने 
की सूचना भी मिलती हँ-- जैसे मगन नाद-रस सारंग, बधत बधिक बिन बान”! ( १६६ )। 
पग्राजकल हिरन शब्द ही प्रायः सुनने में श्राता है । 

३०१--बिलार, बिलाव ( ३११, ३४७ ) [सं० विडाल:, विडालक: ] शब्द विनय 
पदों में उल्लिखित है--मन सुवा, तन पींजरा तिहि माँक राखें चेत । काल फिरत बिलार तनु 
धरि जब धरो तिहि लेत ।/” ( ३११) तथा “जैसे घर बिलाव के सूसा रहत विषय-बस बेसौ ।' 
( ३४७ )। इन पंक्तियों से दोनों प्रकार की बिल्ली का बोध हो जाता है--इधर-उधर घरों 
में घूमने वाली जो पिजड़े में पाले हुए पत्तियों की घात में रहती है तथा घरों में पाली जाने 
वाली जो चूहों को मार मार कर लोगों को परेशानी से मुक्त करतो है । श्रक्सर लोग बिल्लियाँ 
झ्राज भी इसी उदृश्य से पाल लेते हैं। कभी कभी शौक़ में भी सुन्दर बिल्लियाँ पाली जाती 
हैं । श्राज बिल्ली” शब्द खड़ी बोली में तथा 'बिलार'” प्रादेशिक बोलियों में ग्रधिक चलता है । 

उपयुक्त पद्मयांश में मूता [ सं० मृषक: | शब्द की ओर ध्यान जाता है । 'मूस।” शब्द 
बोलियों में चल रहा है, किन्तु यों चूहा” शब्द अधिक प्रचलित हैं । बिल्ली तथा चूहे का बैर 
कुत्ते और बिल्ली के समान ही प्रसिद्ध है। चुद्ठा बिल बना कर रहता है । 

कूकर ( ३५७ ) [ सं० कुककुर :'] तथा स्वान ( ३२८ ) [ सं० श्वान ] शब्द हन 
पदों में श्रनेक बार प्रयुक्त हुए हैं--'ह्वें गज चल्यो स्वान की नाईं (७४)। कुत्ते का द्वार पर 
कान रगड़ना अ्पशकुन समझा जाता था--'फटकत ख्रवन स्वान द्वार पर! (११५६ )। उसकी 
टेढ़ी पूंछ से संबंधित मुहाबरा है--'प्रकृति जो जाकें भ्रंग परी । स्वान पूँछ कोउ कोटिक लागे 
सूधी कहुँन करो ।। (४१४४ )। 'मेरो मन मतिहीन गुसाईं-- स्रम करत स्वान की नाई! 
( १०३), 'कौर कौर कारन कुबुद्धि जड़, किते सहत अश्रपमाना”, “भजन बिनु कूकर सूकर जैसो'” 
( २५७ ) तथा सस्वान तुल्य है बुद्धि तुम्हारी । जूठनि काज सहत दुख भारी ।” ( र८४ ) 
ग्रादि उद्धरणों से श्वान का सारे दिन भटकना तथा घर घर खाने के लिए भिड़की खाने की 





१--का लिदास, कुम्ारसम्भव, सर्ग ५, इलो० १३-- 
'लतासु तन्वीषु बिलासचेष्टितं विलोलह॒ष्ट हरिणाइड्रनासु व ।! 

२--इईंडिया एज़ नोन टु पारिनि, ए० २१८, २२१, प्रष्ठाष्यायी में जग? दाइद 
जंगली जानवरों के साधारण श्र में हो प्रायः प्रयुक्त हुआ है । एक सूत्र ( ११- 
४-१२) में हिरन (०१४०४) के अ्रथ॑ में श्राया है। पारिणति ने दो प्रकार 
के हिरनों ऋष्य' ( 0700]06) भौर “न्यरकु' ( 2920)!8 ) के मान भी 
दिये हूं । 


पशु-प्की १६ १ 


ओर संकेत है। मनुष्य जीवन का घ्येय साधारण पशु के जीवन से भिन्न है। केवल पेट भर 
लेना ही तो उद्देश्य नहीं है। 'कुत्त को तरह काम में जुतना', अथवा कुत्ते की सी ज़िंदगी 
बिताना” झ्राज भी इन्हीं भावों को व्यक्त करते हैं । 'कुत्ता भौंकता रहता है भौर हाथी देखता 
भी नहीं” कहावत उच्च व्यक्तियों की सहनशीलता तथा शान्‍्त स्वभाव की द्योतक हैं । जैसे 
स्वान कांच मंदिर मैं, भ्रमि भ्रमि भूकि मर॒यौ ।! ( ३६६ )-भात्म-विश्रम को बताने के लिए 
कवि कहता है । 

श्राज कत्तों को पालने का काफ़ो रिवाज है। इनकी कुछ जातियाँ तो केवल सुन्दरता 
के कारण आकर्षित करती हैं, किन्तु कुछ रात में चौकीदारी के लिए प्रसिद्ध है--स्वान सूते, 
पहरुवा सब, नींद उपजी गेह ।' ( ६२३ )। 'भ्रंचल लिखति स्वान की मरति” ( ३८६१ )>- 
गोपियों की वियोगावस्था के प्रसंग में उल्लिखित हैं। बोलियों में 'कुकुर” शब्द सुनने में मिल 
जाता हैं जब कि खड़ी बोली में 'कत्ता” बोला जाता है । 

खर' ( ११५८, ३३२, ४८०६ [ सं० खरः ] तथा गदभ ( ११५८) [ सं० ]-- 
'हय गयंद उतरि कहा गर्दभ चढ़ि धाऊ ( १६६ ) तथा 'तजों हरि-बिमुखन को संग--खर कों 
कहा भ्ररगजा लेपन! ( ३३२ ) झ्रादि उदाहरण प्रारंभिक पदों में वरिणित है। कालिय-दमन 
प्रसंग का पूर्वाभास कराने के लिए कुछ श्रपशकुनों की सूची दी गई है, उसमे गधे का बोलना 
भी है--बाऐं काग, दाहिनें खर-स्वर, ब्यावल घर फिरि भ्राई ।/ ( ११५४८ ) 'दाहिन धाह 
सुनावत” ( ११५६ )। “गधा” आजकल धोबी के काम आ्राता हैं। यह लोग गधे पर ही कपड़े 
की गठरी रख कर घाट ले जाते है । 

बेल (३३१, र८३) [सं० बलिन्‌ ] या वृष (३५७) [सं०» दषः ] 
किसान के जीवन का आधार-स्वरूप होता है। विनय-पदो में तेली के बैल का जिक्र हैँ-- 
'तेली के वृष लॉ नित भरमत भजत न सारंगपानि । (१०२)। बंल की भ्रवस्था का इस प्रकार 
चित्रण हैं, भक्ति बिनु बेल बिराने, छ्ंहो । पाउँ चारि, सिर सू ग, गुंग मुख, दब कैसें गुन गैहौ । 
चारि पहर दिन चरत फिरत बन, तऊ न पेट अधघैहो । टूटे कंधहरु फुटी नाकनि, कौ लौं धौं 
भुस खहौ। लादत, जोतत लकुट बाजिहै, तब कहें मूड़ दुरंहो | सीत घाम, घन बिपति बहुत 
बिधि भार तरें मरि जहो ।! ( २३२१ )। हल में जोते गए दो बैलों का भी वर्रान है--'बंजर 
भूमि, गाउँ हर जोते, श्ररु जेती की तेती ।....काम-क्रोध दोउ बैल बली मिलि, रज-तामस सब 
कीन्हों । ( १८५५ )। 

उपयुक्त पद्यांशों द्वारा बलों को हल में जोतना, सामान लादना तथा तेल पेरना श्रादि 
उनके अ्रनेक उपयोगों पर प्रकाश पड़ता है।* ब्रज-लीलाप्नों मे वृषभासुर-वध प्रसंग 


१--इंडिया एज़् नोन टु पारणिन, ए० २२०, 'खर-शाक' का उल्लेख श्रष्टाध्यायी 
में है । 

२--इं डिया एज्ञ नोन टु पारिनि, प्ृ० १५३, जोते जाने वाले जानवर सुग्म' नाम से 
जाने जाते थे। वाहनों के श्रनुसार भी उनके नाम होते थे जेसे-रश्य' (रथ के 
बेल) 'शाकठ!(शकट के),'हालिक तथा 'सेरिक' (हल के बेल) | 'स्बंधुरोण' तथा 
'एक घुरीण' बल क्रमदा: दोनों श्र श्रथवा एक ही झोर जोते जाते थे । हिन्दी 
में 'उपराल” तथा 'तरवाल क्रमश: दाहिने तथा बाएँ वाले कहलाते हैं । पारिनि 
ने गो-साद' तथा 'उद्द-साद' शब्दों का बेल तथा ऊँठ पर चब़ने वालों के भर्थ 
में प्रयोग क्या है। उन्होने सात्व' देश के ;१२३६ 'सःह्बवक' दलों का भी उह्लेस 


रहर॑ दूध देने वाले जानवर 


भी है--वुषभ श्रृंग सौं धरनि उेकासत बल-मोहनं-तन हरै--पौँउ पकरि भुज सौं गहि फेर्यौ 
भूतल माँहि पछारयौ' ( २००४ ), 'सुनी करतूति बृषासुर की-- ( २०१० )। 

मैंढनि ( ४४६ ) [ सं० मेढः मैंढकः ] का नवम-स्कन्ध की पुरुरवा-कथा में 
निर्देश हुआ है । यह भेड़ की तरह का चौपाया होता है ।' 


३- दूध देने वाले जानवर 

३०२-- इस सूची में अबसे श्रधिक महत्त्वपूर्ण स्थान घेनु ( ६२२ ) [ सं०» धेनुः |, 
सुरभी, सुरभि (६, ३२११, ३८३५) [सं० सुरभिः ] भोधन ( ५१ ) तथा गाई 
(४६,५४१) या गेया* (४) [सं ०गो--गावी--गाई--गाइ-- गाय] का है । विनय-पदों मे प्रभु की 
वत्सलता का उदाहरण गाय तथा उसके बच्चे से कई जगह दिया गया है--'जैसे गया बच्छ 
के सुभिरत उठि धाव ।' (४) | अ्रविद्या तथा तृष्णा रूपिणी गायों का भी वर्णन है । इन पदों 
में गाय चराना, उसका हरहाईरे ( ५१ ) होना श्रादि भी वरणित है--“माधौ जू, यह मेरी 
इक गादइ । पत्र श्राज लें श्राय-आगें दई, ते आइये चराइ। यह श्रति हरहाई हरकत हूँ बहुत 
प्रमारग जाति । फिरति बेद-बन ऊख उखारति, सब दिन अरु सब राति ।' (५१ ) अ्रथवा 
माधौ नेंकु हटकौ गाइ । --ब्योम, घर, नद,सल, कानन, इते चरि न श्रघाइ । नील खुर 
ग्ररु श्ररूस लोचन, सेत सीग सुहाइ ।..... (५४६ )। गाय के पैरों के नीचे के भाग 
को खुर [ सं० - छुरः ] कहते है । बच्चे के जन्म श्रादि मंगल अवसरो पर 
ब्राह्मणों को गायें दान की जाती थीं *--'तहं गयाँ गनी न जाहि, तरुनी बच्छ 
बढ़ीं | जे चर्राह जमुन के तीर, दूनें दूध चढ़ीं। खुर तबिं, रूप पीठि, सोनें सीग मढ़ी । ते 
दीन्हीं द्विजनि भ्रनेक, हरषि श्रसीस पढ़ी ।” ( ६४२ )। हिन्दू धर्म में 'गोदान' का दानों 
में ऊँचा स्थान है--एकनि कौ गो-दान समर्पतः ( ६४३ ) | गाय को भारत में 'माता' या 
'पैया' का स्थान दिया गया है। * पूजा के 'पंचगव्य' मैं लाल गाय का मूत्र, गोबर, दूध, दही 
तथा घी सम्मिलित हैं । गाय के बच्चे को बच्छ [ सं० वत्स: ] बछरू ( ६४४, १०५४६ ), 
बछरनि * ( ३०,६२५ ) या गो-सुत ( १०५६ ) [ सं० वत्सक: सं० वत्सरूप--बच्छरूश्न-- 


किया हे । पतंजलि ने 'वाहीक' जाति का नाम और जोड़ दिया है। 

१--प्रथवं० में भेड़ के लिए अ्बि' शब्द मिलता है श्रौर झाविक' का प्रर्थ ऊन है । 
ऋग्वेद में 'उरवितो' शब्द प्रयुक्त हुआ है । 

२--$ ० जी०, प्र० ६, श्रध्या० २, हेमचन्द्र ने प्राकृत व्याकरण में 'गायी' शब्द गाय 
के प्र्थ मे प्रयुतत विया है। उपयोगिता के कारण गाय बेदिक काल से हूं, पूज्य 
मानी गई है | भ्रथ०वेद तथा निधघंदु में उसे 'भ्रघन्या” कहा गया है। 

३--क० जोी०, प्र० ६, श्रध्याय २, 'हरिश्रा' गाय हरी पत्तियों के प्रलोभन में दौड़- 
दौड़ कर खेतों में घुस जाती है । 

४--मानस, बाल० १६४, हाटक धेनु बसन सनि, तप बिप्रन्ह कहँ दोन्‍्ह ।' 

४-मन्‌ ची, भाग २, पृ० ४२, गाय की पूजा करने का उल्लेख मनूची ने किया है । 
गोबर से भूमि लोपने व गो भूञ्र को पवित्र समझ कर पीने की चर्चा भो है । 

६-क० जी०, प्र० ६, प्रध्याय १२, गाय का तुरंत पेदा हुआ मादा बच्चा 
ज्गरी' कहलाता है। उससे धुछु बड़ी 'बहिया' हीती है तथा जबान होने पर 
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बछरू, गो-सुत सं० ] कहा गया है -- गाई-बच्छ सेवारि ल्याए! ( ६४४ ) भ्रथवा 'ज्ञान-रूप 
हिरद॑ में बोले । सो बड्धरनि के पाछें डोल ।! ( ६२१ ) तथा 'बछुरा चारन चले गोपाल! 
( १०२८ ) | ब्रह्मा-वत्स-हरण प्रसंग ( १०४४-१०४६, ११०१-१११० ) भी उल्लेखनीय 
है-- ब्रह्मा बाल बछरवा हरि गयो' ( ३० ) ग्रथवा 'बालक-बच्छ हरे चतुरानन, ब्रह्म-लोक 
पहुँचाए।' ( १०४४ )। ' जंसे गया बच्छु कें सुमिरत उठि धावै! ( ४ )--गाय का बच्चे 
के प्रति प्रेम प्रसिद्ध है । 

गो-दोहन ( १०१२-१०१६ ) तथा गोचारण ( १०९६-११११ ) का चित्रण 
श्रनेक पदों में विस्तार से हुआ है--'तात दुहुन सीखन कह यो मोंहि धौरी गैया। प्रटपट 
प्रासन बेठि के गोधन कर लीन्हौ। ....सूर स्थाम सुरभो दुही, संतनि हितकारी ।! ( १०२७ ), 
तथा "धेनु दुहत हरि देखत ग्वालनि ---कालिह तुम्हे गोदुहन सिखावें दुहीं सबे श्रब गाइ-- ।' 
( १०१८ ) । ब्यानहार गाय को वैदिक संस्कृत में “प्रव्यया' कहा गया हैं।' गवालों 
के मुखिया नंद के घर में पाले गये कृष्ण का प्रन्य बालकों के साथ यमुना तट पर गाय चराने 
जाना, वहाँ खेलना, छाक खाना आदि से ग्ननेक संबंधित चित्र हैं। वह माता से गाय 
चराने जाने की ज़िद करते हैं--- 

क्ष्या हों गाइ चरावन जैहौं । 

तू कहि नंद बाबा सौं, बड़ो भयौ न डरेहों |” 

चले सब गाइ चरावन ग्वाल--” ( १०३८ )। 

संध्या समय गायों के भुंड में गोपाल को लौटने का ग्रनेक पदों में सुन्दर वर्सन है 
( १०६४, १०६८, ११२४-१२२९ ) “बन लें श्रावत धेनु चराये । संध्या समय साँवरे मुख 
पर, गो-पद-रज लपटाये ।” ( १०३५ ), भ्रथवा--ब्रजहि चलो श्राई श्रव साँक--गेया 
हाँकि चलाई ब्रज कौं, और ग्वाल सब लए पुकारि ।” ( १०६० )। 

गाये घेर कर एकत्रित करने का सरल स्वाभाविक चित्र श,हे--“मोकौं बन-फल 
तोरि देत है, श्रापुन गैयनि घेरत ।” ( १०४२ ) ग्रथवा “गाइ लई सब घेरि घरनि तैं, 
महर गोप के बालक' ( १०४४ ) या 'मैया हों न चर॑हों गाइ। सिगरे ग्वाल घिरावत मोसों, 
मेरे पाइ पिराइ ।' ( ११२६ )। गाय घेरने में कृष्ण की मुरली भी सहायक थी-- द्रुम चढ़ि 
काहे न टेरी कान्हा गैयां दूरि गई--घेरे घिरति न तुम बिन माधौ--मुरली सुनि भाइ 
गईं । ( १२३० )। 

यमुना के तट पर गाए चरने लगती थीं श्रौर सब गोप-ग्वाल वृुन्ष की छाया में 
बैठ जाते थे--'हरषि भए नंदलाल बेठि तरु छाँह के ।--सखा लिये तहेँ गये, धेनु बन 
चरति कहूँ हैं ।/। ( १०४५ ) श्रथवा “गोधन-बूंद्‌ लिए ब्रज बालक जमुना तट पहुँचाये। 





कलोर” [ स'० काल्या ] श्र श्रोसर' 'प्रोसरिया' [ स'० उपसर्या ]। यास्क- 
कृत निघंदु कोश (२।११) में गाय को “उच्रा? ग्रथवा 'उल्रिया' कहा गया है। 
१--इं डिया एज्ञ मोन हु पारिनि, ए० २२३, पारिनि के समय में भी कालया? तथा 
“उपसर्या! नाम हो प्रसिद्ध थे | वेदिक “ व्यया' के लिए शहाद॑वीना शब्द श्रा गया 
था। महाभारत काल में माहेयी' तथा तोन वर्ष की श्रायु वाली को त्रिहायणी' 
कहते थे |--महाभारत, विराट-पर्य, कीचक वध, भ्रध्या० १७, श्लोक ११, 


स्वस्वेत्ये बने जाता त्रिहायशी | 
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( १२२६ ) । वन से लौटते समय कृष्ण के वंशी-बादन का बार-बार चित्रण मिलता है--- 
“बुन्दाबन तें धेनु-वुंद में बेनु अधर धरे गावत। बिडरों (१३११ ) शब्द से गायों के 
इधर-उधर भागने का प्रर्थ व्यक्त होता है--'भीर भई मुरली सब बिडरीं ।” मुरली से गाय 
तथा अन्य सभी पशु-पक्ती विमोहित हो जाते थे | मुरली के इस प्रभाव का कवि ने कई पदों 
में वर्णन किया हँ--'धेनु मृग तृन तजि रहे, बछरा न पीवत छीर ।! या  सुनि धेनु धुनि 
थकित रहात | तून दंतहू नह गहति । बछरा न पीवत छीर। पंछी न मन में धीर।' 
(१२४१) भ्रथवा 'पसु मोहें सुरभी बिथकित |! ( १२३८ ) | कृष्ण के मथुरा-गमन पर उनकी 
प्रिय गायों की दशा भी दयनीय हो जाती है--'ऊधौ इतनौं कहियौ जाइ। अ्रति कृस गात भईं 
ये तुम बिन परम दुखारी गाइ ।....जहाँ-जहाँ गोदोहन कीन्‍्हौ सूंघति सौई ठाउ । (४६८८) । 

गोचारण शीर्षक पदों में गायो के विभिन्न वर्णों पर आधारित उनके नामों का 
उल्लेख है --'कारी, गोरी, धोरी, धूमरि ले ले नाम बुलावत ।” ( १२३४ ), श्रथवा 
'कजरी धोरी संदुरी धूमरे मेरी गेया। ( ६२८४ )। इस दृष्टि से पद १०६३ बहुत 
महत्वपूर्ण है । इस पद में गायों के नामों की सूची सी है--“धोरी धूमरि गती रोंछी, बोल 
बुलाइ चिन्हौरी। पियरी मोरी गौरी गेजी खैरी कज़री जेती । दुलही फुलही भोरी 
भूरी हॉकि ठिकाई तेती ।' 

दूध के सिलसिले में कृष्णा की कजरी तथा धौरी का दूध प्रिय होने का जिक्र भी 
कई बार हँ--धौरी दूध श्रौटि है राख्यो (११६४ ) या 'मीठौ दूध गाइ धूमरि कौ' 
( १३४६ ) 

दुग्धदोहन शीषक पदों में घार* (१३५१ ) शब्द कई बार आया है। शाम 
के समय वन से लौट ती हुई गाये अपने बच्चे को देखकर या स्मरण कर जो ध्वनि करती हैं 
उसको सूर ने हँकति ( ४६८८ ) अथवा 'रांभत' (१०६८ ) कहा है--हूँकात लीनहें 
नाउं' या 'रॉभति गाइ बच्छ हित सुध करि, प्रेम उम्रगि थन दूध चुवावत ।' भ्राज 
भी 'हुँकना,' 'हुंकार' या 'रंभाना' शब्द बोले जाते हैं । महाभारत में भी 'रेम्यमाणा: गाव: 
का उल्लेख है। कृष्ण-जन्म से गाएं त्क हृषित हुई थी--'झ्रानंद मगन धेनु, स्॒वें थनु पय- 
फेनु, उंमग्यो जमुन-जल उच्चलि लहर के । श्रंकुरित तरु-पात, उकठि रहे जे गात, बन बलोी 
प्रफुलित कलिनि कहर के ।' ( ६४८ ) 

गाय के खाने में तृन (१२४१) श्रथवा भुस (३३१) [सं० ब्रष] का ही प्रायः 
उल्लेख है । भाजकल गाय को हरी घस चराने के ग्लावा नांद [सं० नंदा] में भुस खली 





१--कृ० जी०, प्र० ६ अ्रध्या० २, धौरी ८ सफ़ेद, स्थामा 5 काली, कबरी ८ चित- 
कबरी, हरिभ्रा > हरी पत्तियों के लिए खेतों में घुसने बाली, भूरो, - भूरे रंग 
की, लललोी ८ लाल रंग को, कजरोी > काली झ्राँखों वालो, कंजी - सफ़द पुतलो 
बाली, कपिला > सीधी गाय । 

२--क्ृ० जी०, प्र० ६, प्रध्या० ३, वेदिक स'स्कृत (तं० स'० ७।५।३।१) में 'प्रात- 
देहि! तथा सायंदेहि' शब्द प्रातः तथा सायंकाल बढ़ने वाली धारों (वर्तमान शब्द 
'धौताई'” व 'संजा') के लिए प्रयुक्त हुए हैं । [हत० ७।५॥२।, 'साहस्त्रो वा एव 
शतधार उत्सोयद्‌ गोः ] । 

३--&० जी०, प्र० ६, भ्रध्या० २, महाभारत, बिराट पव, गोहरख पर्ब । 
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[सं० खलि], चूर्ण तथा नमक दिया जाता है ।' चारा खाने के स्थान को ही 'सार! [सं० 
शाल:] कहते हैं? । सार के दरवाज़ की किवाड़ को खिरक। या खरिक कहते हैं। बकरियों 
के आ्रायतादार या वर्गाकार बाड़े को भी खरिक कहते हैं। सार में भ्रेधेरे में जाते समय किसान 
सन को लकूटी जला लेते हैं। सूरसागर में खरिक ( ३२६८, १२६७ ) शब्द प्रनेक पदों 
में प्रयुका हुआ है 'खरिक माँहि श्रत्हीं ह्वूं श्राई, अ्रहिर दुहुत सब गेया ।' ( १२६७ ) भ्रथवा 
गोसुत मेलौ खरिक सम्हार” ( १०२१ ) तथा “ऊधोौ मोहि ब्रज बिसरत नाहीं। हंस-सुता की 
सुंदर कगरी, श्ररु कुंजनि की छाँहीं | वे सुरमो वें बच्छ दोहनों खरिक्र दुद्ावन जाहीं ।! 
कृष्ण तथा राधा के स्नेह को नींव भी यहीं पड़ती है -'प्रातर्डि झाइ खरिक 

दुह्वन, कहृति दोहनी लेकर” ( १३८४ ) भ्थवा 'खेलन कौ मिस, करिके निकसे खरकहिं 
गए कन्हाई--सुनि राधा मुसकाइ ।' ( १३४६ )। घोष ( १०४१ ) [सं०] का निर्देश भी 
प्रनेक पदों में है । यह ग्राम को सोमा ग्रथवरा चरागाह के प्रथ में प्रयुक्त हुआ है-- खेलहु जाइ 
घोष भोतर, दूरि कहूँ जनि जेयहु बारे ।” या 'सूनौ घोष बेर तकि हमसौं इन्द्र निसान बजाई ।' 
( ३६२४ ) | एक राक्षम बेतुक के रूप में भो कप द्वारा भेजा गया था ( १११७ )। झ्राज 
सभी पर्यायवाची शब्दों में 'गाय' शब्द ग्रधिक प्रचलित है । 

३०३--दूध देने वाले श्रन्य पशुप्रों में भस (३५७), महिष" ( १५४६४ ) [सं० 
महिषः] छे री (१६८) सं> छेलक] तथा अजा,* अजानायक (वितव, ३२२१) भी उल्लेख 
नीय हैं। ब्रज आकर इंद्र द्वारा क्षमा माँगने से संबंधित कई पद हैं ( १५६४-१६०१ ), 
इनमें कुछ पशुओ्रों के नाम मिलते हैं--'मेढ़ा महिष मगर गुदरारौ, मोर श्राखुनन-बाहन 
गावत ।” (१४६४) । विनय पदों में भी कहीं कहीं उपयक्त जानवरों के नाम उल्लिखित हैं-- 
कामधेनु छांड़ि कहा श्रजा ले दुहाऊं।' (१६६) 'सूरदास प्रभु कामधेनु तजि, छेरी कोन दुहावे ।! 
(५६८), “निकट श्रायुध बधिक धारे, करत तीच्छन धार । 'श्रजानाथक मगन क्रीडत चरत 
बारंबार, (३२१), 'ब॒क-ग्रसित भ्रजा लौं' ( २०१ ) तथा माता-प्रछत छीर बिन सुत मरे, 
प्रजा-कंठ-कुच सई (२००) । 

पद्मावत के बादशाह-भोज खराड में श्रनेक पशु-पक्तियों को मार कर मांस पकाने का 


१--क० जी०, प्र० ७, श्रध्या० ! 

<--कृ० जी०, प्र० ८, श्रध्या० ५, बेद में गोष्ठ (प्रथव ७।७५।२) शब्द भ्राया हे । 
पारितनि ने भी इसका प्रयोग किया है। ऋग्वेद में सर” शब्द भो मिलता है। 

३--इं ड़िया एज्ञ नोन टु पाशिनि, ए० २२२, चरागाहों को “गोचर! कहते थे 
लवरण की इच्छा को 'लवरणास्पति' कहा गया है। 'व्रज' (चरागाह), “गोशाला 
“ोष्ठ',' गोष्पद! ( गायों के घूमने का मेदान ), गोन्रा' ( गायों का एकत्रित 
होना ), गोपाल? ( गाय पालने वाला ), तथा भअ्रनुगावीन' ( गाय चरा ने 
की उम्र झाने पर गोपाल-बालक ) श्रादि शब्द महत्त्वपूर्ण हैं । 

४--मानस, ५, २, कहें महिष मानुष धेनु खर श्रज खल निसाचर भच्छहों ।' 

४-३ डिया एज्ञ नोन टु पारिनि, एृ० २२०, 'भ्रज” ( बकरी ) 'प्राजक' ( बकरियों 
का कुंड) का उल्लेख झरष्ठाष्यायी में है। 'झजावि” तथा 'अजेंड' शब्द भेड़- 
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वर्णान है । यहाँ पर भ्रनेक नाम एक साथ दिये गये हैं। उस समय जिन जानवरों तथा पत्ियीं 
का मांस खाते थे इसका भो परिचय मिल जाता हैं। इनमें छागर' (बकरा) 'मेंढ़ा,' 'हरिन,' 
'लगुना,' (एक हिरण), 'रोक (नीलगाय), 'चीतर, गौन! (एक बारहतिहा), भाँख' 
(सांभर), 'तोतर, 'बटई” (बटेर), लवा, 'सारस कूंज! (क्रोंच या कुलंग) 'पुछारि,' 
'परेवा, 'पंडुक', 'खेहा', (तोतर जातिका ), “गुडरू' (बटेर जाति का), 'उपरबगेरी' 'हारिल', 
चरज', 'केंव', 'बनकुकरो', जल कुकरो”, 'चकवा-चकई', 'पिदारे! (पिहे), 'नकटा”, लेदो,! 
सोन,” 'सिलारें आदि' । 


४. सवारो के लिए उपथोगी पशु 

३०४--इस शब्दावली में दो पशु विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं--तुरंग (१६१) 
[3०], हय (१६६) [सं०] अस्वबरे (व्रिनय) [सं> अश्वः], बाजि,बौजी (२३,१६६२) 
[सं० वाजिन्‌]), तुरी (४५०४) [मं० तुरंग] श्रथवा ताज्नी [फ्रा० ताजी--प्ररब देश का घोड़ा] 
तथा कुंज़र (११३,२५३१) [सं० कुंजरः:--श्रेष्ठ हाथी ], गजेन्द्र (४२६) गयंद (४,४+) 
[सं० गजेन्द्र: श्रेष्ठ हाथी] गजराज (११६४), गज (१७,२७, ३६६, १८५४१) [सं०] मतंग 
(२३६०) [सं०] मेगल (१०२)।[सं» मदकलः, मदक्रारिन] श्रथवा हाथों (११२) [सं० 
हस्ति:]--'कबहुँक चढ़ौं तुरंग महागज ।? (१६१) । 

इन दोनों का उल्लेख सेना के चार श्रंगों तथा सवारी के साधनों के अंतर्गत किया 
गया है । हाथी तथा उसके पर्यायवाची शब्दों का उल्लेख विनय-पदों में गज-ग्राह कथा (४२६- 
४३३) के श्रन्तगंत भ्रनेक बार हुम्ना है--'दोरि छुड़ायौ हाथी” (११२) श्रथवा--'हा करुनामय 
कुंजर टैरयौ रहयो नहीं बल थाकौ' (११३) प्रथवा” 'दुखित गयंदहिं जानि के आपुन उठि 
घाव ।! (४), या 'ग्राह ग्रसत गज कौं जल बूड़त, नाम लेत वाकों दुख टारयो” (१४) तथा गज- 
मोचन ज्यों भयौ ग्रवतार ।” (४२६) । कहीं कहीं निरंकुश मतवाले हाथी श्रौर मन का रूपक 
लिया गया है--माधौ जू मन सबही बिधि पोच । श्रति उन्मत्त निरंकुम मेगल, 
चिता-रहित भ्रसोच ।!” (१०२) स्त्रियों की चाल का उपमान भी मतंग ही है--'मंद मंद 





बकरी के चयोतक थे । 'जाबाल! तथा 'महाजाबाल” बकरी भेड़ पालने वाले को 
कहते थे । 'श्रवि' श्रथवा आ्राविक' भेड़ों के नाम थे । 
१--प० सं० ठी०, ५४१।|, 'छागर मेंढ़ा बढ़ गौ छोटे--मोट बड़े सब टोह टोइ घरे । 
उबरे दुबरे खुरुक न चरे | कंठ परी जब छूरी रकत ढरा होइ पझ्लांसु | के झापन 
तन पोखा भा सो परावा सांसु ।' 
२--मानस, बाल०, २९६८, 'हुय गय स्यंदन साजहु जाई । 
३२६, गज रथ तुरत दास श्ररु दासो । धेनु श्रलंकृत कामदुहा सी ।' 
जानकी ०, १७५, दासी दरस बाजि गज हेम बसन मनि ।! 
३--इं डिया एज्ञ नोन टु पारिनि, पृ० १४४,२१६, एक दिन में घोड़े द्वारा पूरी की 
गयी यात्रा को श्राइवोन' कहा जाता था | 'शइव” तथा 'बाडव” शब्द भी मिलते 
हैं। कौटिल्य के भ्रनुसार श्रेष्ठ श्रवव कम्बोज, सिनन्‍्धु तथा वाह लीक से पाते थे । 
पृ० २१८, हाथी को 'हस्तिन!', नाग), ब्रथवा 'कु जर” नामों से पुकारा जाता 
था। बड़ी सूंड वाला 'शण्डार' कहलाता था तथा “हिहस्ति' एवं "त्रिहस्ति' 
ऊँचाई नोचाई के नाम थे हुध्ति-दंत का उपयोग भो होता था। 
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गति मत मतंग ज्यों, अंग-प्रंग सुख-पुंज-मरीची ।” (१३६०)। 'गांडे” में हाथी की विशेष रुचि 
होने का निर्देश है--कहु षटपद कंसें खैयतु है, हाथिनो के संग गाँड़े! (४२२) । कृष्ण-रूप-वर्ण न 
में भी उल्लेख हे---स्याम रूप में री मन श्रर॒यों ।-- सूरदास प्रभु रूप थक्‍्यो मनु, कुंजर 
तंक परयो ।” (२५३१) अथवा बारक नेननि ही मिली जाहु ।--गज गति मंद मराल 
बिरोधी हेम सुरुचि रिपु दाहु ।” (३८४१) । वर्षा-वर्णान पदों में बादलों को देख कर मतवाले 
हाथियों का भ्रम होने का चित्रण हें--देखियत चहुँ दिसि तें घन घोरे। मानौ मत्त मदन 
के हथियनि, बल करि बंधन तोरे ।--स्थाम सुभग तन चुवत गंडमद, बरषत थोरे थोरे। 
रुकत न पवन महावत हू पै, मुरत न अंकुस* मोरे ।! (३९२१)। 

बादलों के गरजने पर दूसरे हाथी को श्रावाज़् समझ वह भी चिंघाड़ने लगते हैं-- 
रजत गगन गयंद गुंजरत” (२६२३) । 

यहाँ हाथी से संबंधित कुछ श्र शब्दों का भी बोध होता है जैसे--गंडमद [सं० 
गराड: + मद:], महावत [सं० महामात्र| तथा अंकुस [सं> अंकुश] । हाथी के माथे से बहने 
वाले एक द्रव पदार्थ को गंडमद कहते हैं तथा हाथी को चलाने वाला व्यक्ति महावत होता 
है । महावत मतवाले हाथी पर श्रधिकार पाने के लिए जिस लोहे के टुकड़े से उसके मस्तक 
पर प्रहार करता है वही अंकुश” के नाम से प्रसिद्ध है ।निरंकुश” शब्द से साधारण तौर पर 
मनमानी करने का” भाव प्रकट किया जाता हैं । घोड़े का निर्देशन बाग [सं० वल्गा] (२३) से 
होता है ।* 

वततंमान समय में इन दोनों पशुभ्नरों के सभी पर्यायों में 'हाथी” तथा घोड़ा” शब्द 
प्रधिकतर बोले जाते है । 'गज-मौक्तिक' का उल्लेख आभररणों में किया जा चुका हैंरे। 

३१५४--कंस द्वारा ब्रज भेजे गये असुरों मे एक घोड़े के रूप में भी श्राया था । इस 
प्रसुर 'केशी' के बध का वर्णन है ( २०१४ )। कंस के दरबार में मल्‍लों के भ्रतिरिक्त कृष्ण 
को गजकुबलय का भी सामना करना पड़ा था--तुरत दंत लिये उपारि, कंघनि पर धारि, निर 
खत नर नारि मृदित, चक्रित गज मारयो ।! (२६१२ ) । श्रात्मभ्रम सबंधी पदों में हाथी का उदा- 
हरण दिया है--जैसं गज लखि फटिक सिला मैं, दसननि जाइ अर यौ ।” (३६६ )। पद्मावत में 
राजद्वार पर बंधे विभिन्नि वर्णों के हाथियों तथा घोड़ों का वर्णन है ।१ चौग़ान के खेल के सिल- 
सिले में सूरदास जी ने कुछ घोड़ों की क्िस्मों का वर्णन भी किया है -- निकसे सबे कुंवर भ्रसवा री 


१--प० सं० दी०, २६।६, गजपती क आंकुस गज नावा ।” (६ ) अ्रॉकुस गज 
- वह हाथी जो मतवाले हाथियों को वश में करता है। ३४७।३, “उए श्रगस्ति 
हस्ति घन गाजा । 

२--प० सं० टी०, ४६।५ 'मन तें श्रगुमन डोलह बागा। ४६।४ “तरपहि तर्बाह 
तायन बिनु हांके ।' तायन > फ़ा० ताज्ञियाना ८ चाबुक । 

३--हुषं० सां० श्र०, पृ० १७०, प्राग्ज्योतिषेश्वर कुमार के दूत हंसवेग की भेंट- 
सामग्री में जलहस्तियों के मस्तक से निकले मुक्ताफल से जड़े हाथीदांत के कु डल 
भोथे। 

४--प० सं० दी०, ४५। 'हरित सिंघली बांधे बारा । जनु सजीव सब ठाढ़ पहारा । 
कवनो सेत पीत रतनारे । कवनो हरे धूम श्रो कारे |--मात निमत सब गर- 
जहि बांधे । निसि दिन रहहि महाउत कांधे ।/” ४६। 'पुनि बांधे रजबार तुरंगा 
--लील समंद चाल जग जाने हांसुल भंगर कि झाइ बखामने--।' 

३८ 
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उचेस्त्रवा के पोर। नील सुरंग कुमेत स्याम तेहि, परदे सब मन रंग । बरन भ्रनेक भाँति 
भाँतिन के चमकत चपला ढंग ।” ( ४७१४ )। 
कोन [फ़ा० जीन] जड़ाऊ वर्णित है--'कीन जराइ जु छगमगाइ रहि, देखत दृष्टि 
अमाह ।' ( ४७१४ )। 
कृष्ण-रुक्मिणी विवाह मे भी कृष्ण का घोड़े पर जाने का वर्णन है--'तुरी ताजी 
बिना ताजन* चपल चपला श्रीहरी । जीन जरित जराव पाखरि लगी सब मुकता लरी' ।९ 
जीन [ फ़ा० जीन ] घोड़े को पीठ पर पड़ी चमड़े की गद्दी को कहते हैं । 
पाखरि [ सं० प्रखर: ] घोड़े पर पड़ो भूल होती हैं । 
ताजन [ फ़ा० ताज़ियाना ] चाबुक [ फ़ा० ] या कोड़े [ सं० कवर ] को कहते हैं। 
ताजी [ फ़ा० ताजी ] श्ररब देश के प्रसिद्ध घोड़े थे । 
घोड़े की बाग ( २३ ) [ सं० वल्गा ] का परिचय भी मिलता है--“बाएँ कर बाजि 
धाग' ( २३ )। इसको आज रास [ सं० रश्मि ] भी कहते हैं । 
पद्मावत ( ४६ ) से ग्यारह-बारह किस्मों के घोड़ों के संबंध मे पता चलता हैँ । उसमें 
'लील' नीले रंग का, श्राज भी इसी नाम से प्रसिद्ध है। 'हॉसुल', 'कुमेत', 'हिनाई”, “भंवर' 
(भौरे के रंग का मुश्की), भ्रादि सूरसागर के घोड़ों से मिलते हैं। इसके ग्रतिरिक्त समुंद' 
( बादामी ), क्याह” ( कलछौंह लाल ). हरा” (इस रंग का घोड़ा दुर्लभ है ), कुरंग' 
(लाख के रंग का या नीला कुर्मत), 'महुआ्न/ (महुए के रंग का), 'गर्र! ('रोएँ सफ़ेद व लाल”) 
'कोकाह' ( सफ़ेद ), 'बोलाह' ( गद्दन व पूछ के बाल पीले ), 'तुखार' ( तुषार देश का, 
मध्यएशिया में शकों के एक क़बीले व मूलस्थान से श्राने वाले घोड़े कुषाण तथा गुप्तकाल में 
« इस नाम से प्रसिद्ध थे। ) श्रादि नये नामों पर भी प्रकाश पड़ता हैँ। श्राठवीं शती के पूर्वार्द्ध 
में अरबी सोदागर या तालिक व्यापारी राष्ट्रकूट राजाभ्रों के लिए घोड़े लाने लगे थे श्रौर धीरे 
धीरे उनके विदेशी नाम भी प्रचलित हो गए। वार ने भारतीय नामो का सातवीं शती के 
पूर्वार्द में उल्लेख किया है जैसे 'शोण', 'श्याम”, श्वेत', 'पिजर', “हरित”, "तित्तिर', 
'कल्माष' श्रादि ।र 
एक दो स्थानों पर उँट ( ३५७ ) [सं० उष्ट्र" ] का नाम भी मिलता हैं--'सूरदास 
भगवंत-भजन बिनु_मनों ऊट-वृष-भेंसों ।। ( ३५४७ )। करभ ( ६६ ) [सं०]--करभ-कर- 
ग्राकृति'--ऊंट श्रथवा हाथी दोनों अ्र्थों में श्राता है । श्राज ऊंट पर श्रधिकतर तरकारी फल 
झ्रादि सामान लादकर गाँवों से नगर मे ले जाते हैं ।१ इसके अ्रतिरिक्‍त पश्चिमी उत्तर प्रदेश में 


१--प० सं० टी० ४८५।६ ताजन नाग सिह श्रसवारू । 

२--हर्ष० सां० भ्र०, एृ० १४३, वाराकालोन घोड़ों के साज में 'लवणकलापो', 
पक्किणी! तथा 'नाली' से युक्त 'पर्याण' श्रथवा ज्ञीन प्रचलित थी | वह “तल- 
सारक' ( ज्ञेरखन्द ) से बांधी जाती थी। “नाली पूंछ में पहनाई जाने वाली 
सोने की नलकी थी तथा “लवरणकलापी' ज्ञोीन से लठकने वाली पुतलियाँ 
होती थीं । 

३--प० सं० ठी०, ४६। ( २) । 

४--ई डिया एज़् नोन टु पाणिनि, ए० ३१६, 'उष्टर! तथा 'औष्ट्रक' शब्द प्रष्ठाध्यायी 
में उल्लिखित हैं। करमभ ( ऊँट का बच्चा ) “'श्ू'सलक' कहलाता था, क्योंकि 
छूसीर से बाँध कर रकलखा जाता था। 
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ऊँटगाड़ी या 'सिकरम” भी दिखायी देती है। रेगिस्तान की सवारी तो ऊँट ही है । वहाँ एक 
साथ कई लोग ऊँटों पर सफ़र करते हैं जिसको 'काफ़िला' कहते हैं । 
५- जल में रहने वाले जानवर 

३०६--मच्छु* ( ६७,६६९, ३७६ ) [सं० मत्स:, मत्स्य:| मीन्हीं (२४७६] [ सं० 
मीन: ], मीन ( ६७, १०७, ३८१२ ) ब्रथवा मेन ( ३०७ ) तथा मकर (२४३३, २४३८) 
शब्दों का शनेक पदों में निर्देश है। सर्वप्रथम विनय-पदों में उद्धरण रूप में इनका प्रयोग हुआ्रा 
है--'मीन इन्द्री तनहिं कार्टत! ( ६६ ) अ्रथवा 'मेल्यौ जाल काल जब खंच्यौं भयो मीन जल- 
हायो ।! ( ६७ ) तथा “जैसें मीन किलकिला दरसत, ऐसे रहौ प्रभु डाटत ।' (१०७ )। 
ऊपर के पद्यांश से सूर के समय में जाल [ सं० जालं॑ ] से मछलो पकड़ने की सू चना भी मिल 
जाती है। विष्णु का मत्स्य-ग्रवतार भी उल्लेखनीय है--खुतिनि हित हरि मच्छ रूप 
धारयो! ( ४४३ ) । 

कृष्ण के कुंडल मकराक्त होने का उल्लेख किया जा चुका है--'स्रवन कुंडल मकर मानों 
नन मीन बिसाल' ( २४३८ ) ग्रथवा 'चलित कुंडल गंड-मंडल, मनहूँ निर्तत मंन ।” (३०७ )। 
प्रेम की श्रेष्ठता अथवा उसमें अभिन्‍नता का भाव व्यक्त करने के लिए जल तथा मछली का 
उदाहरण अनेक बार दिया गया हे--सूर स्थाम के रंगहिं रांची, टरति नही जल नें ज्यों 
भीन्‍हीं ।। ( २४७६ ) ग्रथवा “'नाद क्रंग मीन जल बिछुरे होइ की जरि खेहा' ( १८४७ ) 
तथा ज्यों जल-हीन मीन तरफत, त्यों ब्याकुल प्रान हमारो ।! ( १८१२ ) अश्रथवा--'जौ ले 
मीन दूध में डारे, बिनु जल नहि सचु पावे ( हो) ।/ (३५३ )। रूप-वर्णन संबंधी पदों में 
ननों को उपमा चंचल मीन से दी गयी है--'नैन मीन भुवंगिनी भ्रुव, नासिका थल बीच ।! 
( २४३३ ) । 

श्राज मछलो शब्द ही बोलने में श्राता हैं। सामिष भोजन में मछली का विशिष्ट 
स्थान हैं। पद्मावत के बादशाह-भौज वर्णन में 'पटिन', “रोह', 'संध', 'सुगंध', टेंगनि', 
रिया, श्रादि श्रनेक क़िस्मों की मछलियों के नाम एक साथ दिए गए हैं ।* बोहित-खणड में 
भी चाल्ह” व 'रोहू का वर्सान हैं ।९ 

३०७--कूर म, कूम ( ४२०१, ३३४ ) भ्रथवा कुछप, कच्छू, कच्छुप ( २३७६, 
३७१ ) [ सं० कच्छपः ] का वर्तमान व्यवहुत रूप 'कछुआा' है। विष्णु के कुृम-अ्रवतार का 
सूरसागर भ्रष्टम-स्कन्ध में वर्णन है--जैसें भयौ कूमं-अवतार'--( ४३४ ) या 'सुरनि हित 
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१--मानस , बाल०, २००, 'बेसर ऊंट वषभ बहु जातो। चले वस्तु भरि श्रगतिन 
भांती ।! (बेसर ८ खच्चर) । 
२--प० सं० टी०, २।२, “कीन्हेसि मगर मंछ बहु बरनता ।! 
३३।३, “चमर्काह मंछ बीजु की बासो ।' 
३३।७, रहे श्रपूरि मीन जल भेदी |? 
१४७।, 'श्रत्त श्रस मंल् समुंद महं रहहों ।! 
३--प० सं० दो०, ५४२।, धरे मंछ पढ़िना श्रो रोहू ।--घाले ।' 
४-- वही, १४७।४, 'ततखन चाल्हा एक दिखवाबा | 
जनु धोलागिरि परबत प्रावा । 
१४८।२, काहु काहो जो देखहु रोहू । 


३०० जल में रहने वाले जानवर 


कछुप-रूप धारयौ' ( ४३४ )। समुद्र-मंथन में इस रूप में उन्होंने देवताओ्रों की सहायता की 
थी--बासुकी नेति भ्रह मंदराचल रई, कमठ में श्रापनी पीठि धारों । ( ४२३५ ) | इसके अ्रति- 
रिक्त अन्य स्फुट प्रसंगों में भी चर्चा आई है-- हरि जू की आरती बनी--कच्छप श्रध श्रासन 
श्रनूप अ्रति, डॉड़ी सहस फनी ।' ( ३७१ ) अथवा 'सुभट मनु मकर ग्ररु केस सेंवार ज्यों, 
धनुष मछ चर्म क्रम बनाई । ( ४८०१ )। 

गज-ग्राह कथा में ग्राह के कई समानार्थक शब्द प्रयुक्त हुए हैं --नक्र( ३३२ ) [ सं० 
नक्र:] मगर ( १५६४, २४३६ ) [ सं० मकर: ] तथा ग्राह ( ७, ५, ६६ ) [सं० ग्राहः | 
'माधों जू, गज ग्राह तैं छुड़ायौ! ( ४८० ) पअ्रथवा “चक्र नक्र-सोस छीनो' ( ४३२ ) । देवल 
ऋषि के शाप से एक गंधवं के ग्राह होने तथा अगस्त्य ऋषि द्वारा दिये गये शाप से राजा 
इन्द्रदयम्न के गजेन्द्र होने की यह कथा ( ४२६ ) विष्णु की भकतवत्सलता को सिद्ध करने के 
लिये बार बार बताई गई हैं ।कवि को कृष्ण की विशाल श्याम-वर्स बाहुओं को देखकर जल 
से बाहर निकले मगरों का संदेह होता हैँ-- स्यथाम बाहु विसाल केसर-खोरि बिबिध बनाइ। 
सहज निकसे मगर मानौ कूल, खेलत श्राइ ॥” ( २४१६ )। 

ग्राजकल 'मगर', '"नाका” तथा 'घड़ियाल! शब्द प्रचलित हैं। मगर का शिकार भी 
किया जाता हैं। 

वर्षा-वर्णन में, विशेष रूप से, दादुर, दादर ( २६२३, ६१०, ३२२१६ ) [ सं० 
ददुरः ] प्रथवा मेढ़ा ( १५६४ ) [सं० मंडूकः ] का उल्लेख हुआ्ना है। वर्षा से प्रसन्न होने 
वाले गज, मोर, पपीहा श्रादि के साथ झ्राज भी दादुर का नाम सदेव लिया जाता हँ--'भ्रब 
लागति पुकार दादुर सम, बिनहीं कंवर कन्हाई! ( २८१६ ) शअ्रथवा दल दादुर दलकार' 
( २६२३ ) तथा दादुर मोर चकोर मधुप पिक बोलत श्रमृत बानी ।! ( १६९१६ )। विरहिणी 
गोपियों को इन सत्र का स्वर आराध्य के बिना शूल के समान कष्ट देता हँ--दादुर मोर 
पपीहा बालत, कोकिल शब्द सुनायौ । 

सूरदास प्रभु सौं कहियौ नननि है भर लायो।' ( ३६१७ )। साँप मेढकों को अक्सर 
खा लेता हँ--'दादुर खाए सेषनि! ( ३६२८ ) । 

पद््‌रावत में 'मेंजा! शब्द मेढक के ग्रथ में लाया हैं। कुएं का मेंढक या 'कृप मंडूक' 
शब्द संकीर्णता का भाव व्यक्त करता हैं ।१ 


६ सर्प तथा अन्य रेंगने वाले जानवर 
३०८--साँप के पर्यायवाची शब्दों की भरमार है। विनय-पदों में स्फुट उल्लेखों के 
प्रतिरिक्त रूप-वर्णन पदों में उपमान के लिए इन शब्दों का प्रयोग किया गया है। अजगर 
( १०५ )-[ सं» श्रजगर: ] अत्यधिक भयंकर तथा विशालकाय होता है। यह साँपों की 
किन में सबसे ग्रधिक बड़ा हैं | जंगलों में पेड, ऊंचो घास ग्रथवा भाड़ियों की श्राड़ में छिपकर 
यट्‌ सरलता से श्रपना शिकार पकड़ लेता हैँ तथा साबित ही निगल लेता हैं। फिर इसका 
कई दिन तक हिलना डुलना कठिन हो जाता हैं.। शिकार के चारों श्रोर रस्सी की तरह लिपटकर 








१--प० सं० टी०, ३४४।६, 'दादुर मोर कोकिला पीऊ | फर्राह बेक घट रहै 
न जीऊ ।! 
२--वही १४५।१, “समुंद' न ज्ञान कुआा कर सेंजा ।, 
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प्राय; मार डालता है । इन दोनों बातों का प्रायः उदाहरणस्वरूप ज़िक्र श्राता है--श्रनायास 
बिनु उद्यम कीन्हे, प्रजगर उदर भरे?! ( १०४ )। ब्याल ( ७४, ११७, ११७३ ) [सं० 
व्याल: ] के मुख से छूटना श्रसम्भव होता है-- 'ईहि कलिकाल ब्याल-मुख ग्रासित सूर 
सरन उबरे ।” ( ११७ ) भ्रथवा 'नातरु काल-ब्याल ले जहें! ( ७४ )। 

प्रधासुर-वध तथा कालियदमन-प्रसंग संबंधी श्रनेक पद हैं । श्रधासुर ने भी भ्रजगर का 
रूप धारण किया था--गिरि समान तन श्रगम भ्रति, पन्‍नग की अनुहारि ।! ( १०४६ ) | 
कृष्ण द्वारा काली-नाग नाथने की घटना उनके ब्रज के भश्रलौकिक चरित में महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखती हैं । इसका श्रनेक पदों में विस्तार पूर्ण वर्णान होने से यह स्पष्ट ही है। उसकी स्त्री 
का उनके भाग जाने का ग्रह, कृष्ण का सोते हुए नाग की पूंछ दबाकर जगाना, फिर फन 
पर नृत्य करना और स्त्री द्वारा कृपा का अनुग्रह, इन सभो बातों का विस्तृत वर्णन है-- 
“उरग-नारि देखि श्रकुलाई! ( ११६० ), कहा डर करो इहि फनिक कौ बावरी”' (११६६ ) 
'पूंछ राखी चाँपि, रिसन काली काँपि, देखि सब साँपि, श्रवसान भूले ।! ( ११७० ) अहि 
को ले जब ब्रर्जाह दिखाऊँ ( ११७१), 'डरग लियौ हरि को लपटाइ” ( ११७३ ) 'नाथत 
ब्याल बिलंब न कीन्हो' ( ११७५४ ), 'फन-फन-प्रति निरतन नंद नंदत”! (११०३ ); तथा 
“कर जोरे श्रहि-नारि बिनव करि, कहति धन्य भ्बिनासी” ( ११०६ ) श्रथवा गरुड़-त्रास तें 
जो हाँ भ्रायो ।--उरग-द्वीप पहुँचाए ”! ( ११६१ )। 

३०६--इन पदों में भ्रनेक पर्यायों उरग [ सं० उरग: ], फनिग [ सं० फरणिन ], 
साँपि[ सं० सर्प ] अहि [[ सं० ] तथा ब्याल [ सं० ब्याल: ] के श्रतिरिक्त उसके 
सहस्त्र फन [ सं> फण ], साँप का विष उतारने के मंत्र श्रोर उसके शत्रु गरुड़ की सूचना 
भी है--गोपाल राइ निरतत फन-प्रति । गिर पर श्राये बादर देखत, मोर श्रनंदित जसे ।” (११ 
८४) अथवा अहिराज बिष ज्वाल बरसे (११७०) तथा 'विष ज्वाला जल जरत जमुन कौ 
--यह कुछ मंत्र-जंत्र जानत है--यह श्रहिराज महा विष ज्वाला, कितने करत सहस फन 
घात ।! (११७२) । 

गोपियों की वियोग-दशा ऐसी थी--न+ंत्र न फुरत मंत्र नहि लागत, प्रीति सिरानी 
जात । सूर स्याम बिनु बिकल बिरहिनी मुरि-मुरि लहरें खात |” अ्रजगर साँप फुंकार से ही विष 
फेंकता है, इस तथ्य पर भी ऊपर के पद्मांशों से प्रकाश पड़ता है । जहर उतारने वाले ,गारुड़ी 
(कृष्ण-गारुड़ी-रूप) की चर्चा पहले की जाचुकी है। पुराणों के अ्रनुसार शेषनाग के सहस्त्र 
फन हैं श्रौर पृश्वी उन पर टिकी है । विष्णु की शय्या भी शेष है । 

भुजंग, भुश्रंगम (१६२१) (२८४६,२३२) [सं० भुजग, भुजंगमः ] द्वारा भ्रपनी 
कंचुरी, काँचुरी [ सं० कंचुक) ] अ्रथवा केंचुली उतारने का भी उल्लेख है--ज्यौं भुजंग 
काँचुरी बिसारत, फिर नह ताहि निहारत ।” (२८४९६), “ज्यों केंचुरी भुग्नंगम त्यागत मात-पिता 
धों त्यागे ।! (१६२१)। साँप भ्रपने ऊपर की बहुत ही बारीक खाल थोड़े-थोड़े दिनों के बाद उतार 
कर छोड़ देता है, उसी को केंचुली कहते हैं । फनिग के सिर की मरित का भी परिचय मिलता 
है--“निरखत रहौं फनिग की मनि ज्यों, सुंदर बाल-बिनोद तिहारे ।” (६१४) श्रथवा 'देखत 





१--प० सं० टी०, ४।२, कीन्हेति नाग भुखहि विष बसा | 
कोन्हेसि मंत्र हरइ जेहि डंसा ।! 
२--वही ५५।३, “बेनो नाग सलेगिरि पीढी । 


३०२ सर्प तथा भ्रन्य रेंगने वाले जानवर 


रही फनिग की मनि ज्यों (४०५३) मानों मनिधर -मनि ज्यों छोड़ यौ फन तर रहत दुराए।' 
(१२६२)। 

रूप-वर्णान शीर्षक पदों में राधा तथा गोपियों की वेणो पन्‍नग [ सं० ] अथवा फनि 
[ सं० फणित्‌ ] के समान वर्णित है*--'मनो रहूयौ पत्तग पीवन कौं, ससि-मुख सुधा निहारि' 
(२७३३) प्रथव्रा 'कबरि ग्रथित अ्रहिपति न सहस फन' (२७३५) तथा 'एक फनि! (२७३०) । 
बाल-गोपाल की चोटी भी नागिनि (७६३) [ सं० ] जैसी ज्ञात होती थी--'काढ़त गुहत 
न्वावत जहै नागिन सो भुंई लोटो ।” (७६३) तथा तरुण कष्ण की बाहें भ्रहिराज का भ्रम 
करती थीं--'भुजा देखि अ्रहिराज लजाने ।' (२३७५) | सुन्दर भ्रुव भो भुवंगिनि का भान 
कराती थी--नित मीन भुवंगिती अ्रुव' (२४३३) । काम सुत्रंगम [ सं० भुज॑गमः)] से डसे 
जाने को अवस्था का वित्रण कई स्थतों में है -नि संमार अजहूँ जुवतिति बलि मदरन-भुवं गम 
डंसी ।' (२७३३) । उन्हें विरहावस्था में लम्बी काली रातें भी नागिन के समान ज्ञात होती 
थीं -पिय बितु नागिनि कारी रात । जौ कहूँ जामिनि उवति जुन्हैया डसि उलटी ह्लै जात ।! 
(३८३ ०। । पूतता की अवस्था साँध इसने को सो हो गयी थी, 'गइ मुरछाइ, परी धरती पर, 
मतो भुवंगम खाई (६१०) | गड़ों भुजंग [ सं० भुजगः ] को दूब पिलाने की प्रथा का पता 
चलता है--कहा होत पयपान करायें, बिस नहिं तजत भुजंग ।” (३३२) । 

२३१०-उगग दीप (११६१) अथवा नागलोक (२९)[ सं० ] भी उल्लेखनीय 
हैं-- नागलोक कौं धाए! । नाग कद्रु से उत्बन्त तथा कश्पप के वंशज माने गए हैं। इनका 
निवासस्थान पाताल है। नागो के प्रसिद्ध ग्राठ कुल हैं--व्रासुकि, ततक्षक, कुलक, कर्कोटिक, 
पद्म, शंवचूड, महापद्म, और धनंजय । 

गुदगारों ( १४०४ ) जल-सर्प को कहते हैं। विद्याधर-शाप-मोचन पद में नंद 
को साँध काट लेने को घटना है। ऋषि गंगिरा के शाप से विद्याधर सर्प हो गया था। उसने 
क्रृष्ण के चरण-स्वर्श से अपने पूर्व रूप को पा लिया । साँप के काटने को डंसी (२१३३) 
डसि (३८६०) तथा खाई (६७०) कहा गया है और साँप काटने पर मष्छित होना तथा 
'लहरे खात' (३८६०) श्रादि का वर्ण हैं। साँप बिल में रहता है । साँप को ग्रामीण 
बोली में 'कीड़ा' कहते हैं । 

नृग-उद्धार-कथा में गिरगिट (४८१७ ) [ गलगतिः ] का निर्देश है--तनक 
चूकतें गिरगिट कीन्हों! तथा छछु दरि (४२५७) [ सं छुछदर ] का गोपियों की विरहावस्था 
के वर्णन में--भई रीति हठि उरग छछुंदरि छाँड़े बने न खात” (४२५७) | गिरगिट छिपकली 
से मिलता जुलता हैँ जो शरीर का रंग बदलता रहता है ।* 
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१-प७० सं० दी०, ३४६२, 'सेज नाग भे थे थे डसा ।” 

२--प० सं० दी०, ६७।३ “गिरगिट छुंद धर दुख तेता | 
खिन खिन रात पीत खिन सेता।' 

३--प० सं० टो०, ४॥६ 'कोन्हेसि बहुत रहहिं खनि माठी ।? 


पशु-पत्षा ३०३ 


७--कीट पतंग 

३१२--क्रृमि (८६, ३१६) [सं०] तथा कीट (५४१) [सं०] साधारणतया कीड़ों 
के द्योतक शब्द हैं--या देही को गरब न करिये, स्यार-काग-गिध खेंह़े । तीननि में तन क्रमि, के 
बिष्टा, के ह्लूं खाक उड़हेँ । (८६) अथवा 'जें-ज तुव सूर सुभट, कीट सम न लेखों ।' (५४१) 
तथा 'क्ृमि-पावक तेरौ तन भखिहँ, समुक्ति देव मन माही ।' (३१६)। यहाँ दो कीड़ों के दो 
ताम उल्लेखनीय है--जुवाँ [ सं० यूका, यूक: ] तथा पिपीलिका (१५१) [सं० पिपीलक: 
पिपीलिक: |-- सब सो बात कहत जमपुर की गज-पिपीलिका लौं! (१५१)। भ्राज 'चीटी*' 
शब्द अधिक प्रचलित है । यह अपनी परिश्रम-शीलता के लिए प्रसिद्ध हैं । हाथी श्राकार में सब 
पशुप्रों मे बड़ा तथा चीटी नन्‍्हीं मानी गई है । इसलिए प्रायः 'हाथी से चीटी तक सब सृष्टि 
कह देते हैं ।* साथ ही नन्‍हीं 'चींटी हाथी की सूंड में काट काट कर उसको परेशान करने में 
भी समर्थ हैं। चींटी के दबने का ध्यान रखना अत्यधिक करुणा एवं श्रहिसा का सूचक है ।*ै 

३१२--उड़ने वाले कीड़ों मे सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण नाम भ्रमर का हैं। इसके अनेक 
पर्यायवाची शब्दों का प्रयोग किया गया हँ-- भू ग-भू गी (१२४४ '३८५६' ३८४२ ३:२६) 
[ सं० | भौर-भोंरा (३२५,३२८) [ सं० भ्रमर) |, अलि (३२०७ ३८१६) [ सं० अलि, ] 
पटपद (२४१०) [सं०]), चचरोक (८३१३) | सं० ], भंभीरी (३८६) | सं० भ्रमरकः] 
महअरि (परि०११०) [ सं० मधुकर ] मघुकर, मधुकरि [ ७३२६ २५४१६, २४४१ 
२४५७) [ सं० मधुकरः |, मधुपति (२४११) [ सं० मधुपति:-- कृष्ण का नामान्तर 
भी ] मधुप (३८५५, २३७४, ४३३७) [ सं० | तथा सिलीमुख ( १७४४ ) [ सं० 
शिलीमुख: ]। इतने नामभेदों से स्पष्ट ही है कि सूरसागर में भोरे से संबंधित अनेक पद है । 
दशम-संकन्ध का ही एक भाग 'भ्रमरगीत' के नाम से विख्यात है। कला तथा भाव-व्यंजना 
की दृष्टि से इसको सरलता से सूरसागर का उत्कृष्टतम भाग कहा जा सकता हैं । उद्धव के 
ब्रज में योग-संदेश लेकर आने पर गोपियाँ इन पदो में वहाँ उड़ने वाले एक भ्रमर के व्याज से 
उद्धव तथा कृष्ण को संबंधित कर श्रपने हृदयोदुगार प्रकट करती है । इनमें उनके भावोद्वेग- 
पूर्णा अनेक व्यंग्य बचनों तथा ऋष्ण के प्रति गअबाध प्रेम का अतुल्य चित्रण है--“इहि अंतर 
मधुकर एक आयो-- हमे संदेसी लायौ' (४११५), '(मधुप तुम) कहो कहाँ ते श्राए हो । (४११८), 
'रहु रे मधुकर मधु मतवारे--लोटत पीत पराग कीच मे, नीच न अ्रंग सम्हारे ।! (४१२२), 
'मधुकर काके मीत भए । द्योस चारि करि प्रीति सगाई, रस ले श्रनत गए ।” (४१२५), (अरलि 
हों) क॑सें कहाँ हरि के रूप रसहि-क्यों समभावें छुपद पसुहि” (४१५२) भ्रथवा-- 'एक 
षदपद्‌ थे द्विपद चतुर्भुज' (४३७८), 'मधुकर कहिए, काहि सुनाइ । हरि बिछरत हम जिते 
सहे दुख जिते बिरह के घाइ ।' (४१५५) या “मधुप तुम्हारी बात गअ्रटपटी सुनि आवति है 
हॉासी ।! (४१६४) अ्रथवा, तुम अलि स्यार्माह जनि पतियाहु ।' (४२१०) तथा “मधुकर स्याम 


१--प० सं० टौ०, ४॥६, “कीन्हेति लोवा उंदुर चाँटी । 
लोवा [ सं० लोपाक ] > लोमड़ी, उंदुर - चूहा । 
२--प० सं० टौ०, ५।२, 'ज्ञावत जगति हस्ति ओ चाँटा ।' 
६।४, 'चांटिहि करइ हस्ति कर जोगू! 
३--बही, १५४।१, 'चांटहि चलत न दुखबइ कोई ।' 


३०४ कौट पतंग 


हमारे ईस” (४३२०) श्रौर “मधुकर कह कारे की न्याति! (४३७१) | 

३१३--नेत्र-पदों मे भी भूगी का उल्लेख आया हँ--लोचन ब्याकुल दोऊ दीन । 
- ज्यों रितुराज बिमुख भू गी की, छिन छिन बानी छीन” ।( ३८४६ )। भ्रमर का फूल 
फूल पर भटकने का ढंग प्रेम में भ्रस्थितता का उदाहरण है--'में मधु ज्याँ राखे संचि मोहन, 
ते भूगी की रीति! ( ३८४३ ) अ्रथवा 'मधुकर हम न होहि व बेलि।श। जिन भजि भजि तुम 
फिरत श्रौर रंग, करत कुसुम-रस केलि ।! ( ४१२६ )। 

वर्षा-ऋतु में अन्य पशु-पक्तियों के साथ भौंरे की गुंजार का वर्णन है--मोर पुकार 
गृहार कोकिला, अ्रलि गुंजार सुहाई ।! (३०१६ ) अथवा महुअर बेनु बिषान बजावत'-- 
(परि० ११० )। संध्या समय कमल के फूल में भौरे के बन्द हो जाने का कवि-विश्वास है-- 
भौंरा भोगी बन भ्रमे--कमल बंधावे श्राप ।! ( ३२५ ) श्रथवा 'तुबव मुख कमल मधुप उनकौ 
मन, बिध्यौ नेंन की कोर ।” ( ३३८५ ) तथा “ज्यों घटपद अ्रंबुज के दल में, बसत निसा रति 
मानि!, ( ४३७४ ) | मुख-कमल पर बिखरी अलकावलि मण्नों भ्रमरों का समूह हँ---- “ये 
रुचि-पंकज लोंभी, ताही प॑ न उड़ाने ।! ( २४१६ ) अथवा 'कुटिल कंस सुदेस राजत, मनहें 
मधुकर-जाल' ( २४४१ ) तथा 'कुंचित केस सुगंध-सुबसि मनु, उड़ि आए मधुपति के टोल' 
( ३४११ ) । कमल के प्रति मधुकर के प्रेम का कई स्थलों में वर्णन है--मन मधुकर पद- 
कमल लुभान्यों ।! ( २४५७ ) अथवा 'बिकसत कमलावली, चले प्रपुंज चंचरीक ।/ ( ८५२३ ) 
तथा ' जिहि मधुकर अंबुज-रस चाख्यो, क्यों करील-फल भाव” ( १६८ )। 

छ: पैर होने के कारण ही उसकी षट्पद ( २४१० ) अथवा छपद भी कहा जाता 
हैं-- कहा कहों बारिज मुख ऊपर बिथके षटपद जोल ।!” ( २४१० )। राधा के चरण पर 
कमलों के भ्रम से भौंरों के लिपटने का चित्रण हे--'कवरी ग्रसत सिखंडी श्रहि भ्रम, चरन 
सिलीमुख लाग ।! ( १७४४ )। 

तृतीय-स्कन्ध के विदुर-जन्म ( ३३५६ ) शीर्षक पद में मांडव ऋषि के प्रपराध के सिल- 
सिले में भंभीरी का नाम हँ--बाल-पअ्रवस्था में तुम धाइ। उड़ति भंभीरी पकरी जाइ। ताहि 
सूल पर सूली दयौो । ताकौ बदलो तुमसो लयो ।” श्रक्सर बच्चे इस प्रकार से श्रपना मनोरंजन 
करते हुए मिल जाते हैं । 

एक विनय पद में भूगी रूपी चित्त को संबोधित किया गया हँ--भूगी री, भजि 
स्याम-कमल-पद, जहाँ न निसि को त्रास ।/ ( ३३६ ) । एक बार हरि-प्रेम की ओर श्राकर्षण 
हो जाये तो फिर कहों मन नहीं जमता--'जिहि मधुकर अ्रंबुज रस चारुयों क्‍यों करील फल 
खावै ।” (१६८) श्रथवा 'ज्यौं चकोर चंदा कौ कोटक भृंगी ध्यान लगाबे। (१७३२)। कोट 
भूृंग गति! का उल्लेख कई बार झाया है। यह प्रेम मे एकात्म-भाव को प्रकट करता है।* 

३१४--माखी श्रथवा मखियाँ३ ( ३८४८ ) [ सं० मक्तिका ] का निर्देश थोड़े से 


१--१० सं० टी०, ३४३।२ 'भंवर कमल संग होइ न पठावा । 
संवरि नेहू मालति पहुँ श्रावा ।' 
२--प० सं० टी०, १२५।७, श्रव में फनिंग भूंगी के करा! (७ ) भूगी पतिंगों को 
मूछित करके उसके शरीर पर प्रंडे देती है। उसके बच्चे ही कीठक के शरोर को 
खाकर बड़े होने के बाद उड़ जाते हैं । इसी कारए से यह धारणा है कि कोठक 
ही भूगी रूप हो जाता है। 
३--प० सं ० टी०, ४।५, 'कीन्हेसि मधु लावइ लइ साखी ।' 
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स्थलों में ही है--'कर मीड़िति ज्यों मखियाँ' ( ३८५८ )। यहाँ मधुमाखी ( ५० ) द्वारा 
मधुसंचय का उल्लेख हँ-- ज्यों मधुमाखी संचति निरन्तर, बन की भ्रोट लई |” ( ५४० )। 
तंग! ( ५३, ५५ ) [ सं० ] का दीपक के प्रकाश से श्राकधित होकर जल जाना 
प्राज भी एकपक्षीय श्रन्धप्रम का उद्धरण हें--“जसे प्रेम पतंग दीप साँ पावक हँ न डरत 
( ४४ ) अथवा 'माधों जू मन माया बस कीन्ही । लाभ हानि कछु समुभत नाहों ज्यों पतंग तन 
दीन्हों ।! तथा 'दीपक पीर न जानई (रे) पवक परत पतंग । तन तौ तिहि ज्वाला जरयो (पं) 
चित न भयौ रस-भंग” ( ३२५ )। 
८--पक्षो 
३१५. सूरसागर में चिड़िया का श्रथ व्यक्त करने वाले ये शब्द प्रधान रूप से प्रयुक्त 
हुए हैं'--बिह ग ( १६४६ ), खग ( १२७६ ) [ सं० ), तथा पच्छी, पंछी१ ( ८६ ) 
[ सं० पक्ती |] तथा दुज (६ परि० १०६ )[ सं० द्वज: ]। श्रणंडे से निकलने के कारण 
पक्षियों के दो जन्म माने गये हैं । ब्राह्मण को थी 'दिवज” कहते हैं, क्योंकि यज्ञोपवीत के बाद 
उसका दूसरा जन्म होने की धारणा है। विनय पदों के श्रलंकारों में कुछ पक्षियों के नाम 
व्यवह्ृत होने के अतिरिक्त वर्षा वर्णन, हिंडोला शीर्षक पदों में यमुना-तट-वर्णन में विशेष रूप 
से पक्षियों की सूचना है। चिग्यि ( २३४५)--चिरिया कहा समुद्र उलीचै'--शब्द थोड़े से 
स्थलों में मिल जाता है। पशु-पन्नियों तथा लता-पृष्प को संबधित करने की शली मध्यकाल के 
काव्य में बहुत मिलती है--फिरत प्रभु पूछत बन द्रुम-बेली । भ्रहो बन्धु, काहूँ ग्रवलोकी इहिं 
मंग बधू अकेली । अ्रहौ बिहग, प्रहो पन्‍्लग-नूप, या कंदर के राइ !! (४०८ ) । रासलीला 
के बीच कृष्ण के अदृश्य होने पर गोपियों व राधा की व्याकुलता का कोई श्रन्त नहों था-- 
सब भई ब्याकुल फिरें, तन मदन-दुहेली । मृग-तारी सौं बूककें सुक-सारी” ( १७३६ ) तथा 
'मग-मगनि, दुम-बन, सारस पिक काहूँ नहीं बतायो री ।! ( १७१२ )। प्रमुख पत्तियों के नाम 
नीचे दिये गये हैं-मराल, मराल-छोना (७७९, ३०७, २४०६, श८५१) [सं० मराल: + 
शावक: ] श्रथवा हँस, ( ७६, ६०, र३ें८5४८, २४६ ) [ सं० ] श्रौर हंसी ( २६३३ ) [सं०] 


१--पं ० सं० दो० ४५, 'कोन्हेसि भंवर पतंग श्रौ पांखी ।? 
२--इंडिया एज़् नोन टु॒ पारिनि, पएृ० २१८, चिड़ियों को पक्षी”, 'तिर्यक्‌” 'अ्रथवा 
'शकुनि! कहा गया है। पक्षी-विशेष के नामों में 'चटक” (8])907'09), मयूर! 
प्रथवा 'कलापिन!, 'कुक्कुट! ( सुर्गा ) 'ध्वांक्ष! ( कौश्रा ), 'श्येन' ( 9७% ) 
हैं । शक? नाम पतंजलि ने जोड़ दिया है। पतंजलि के भ्रनुसार क्षुद्र जन्तुग्रों में 
“कुल, 'गोधा' ( 8 )2070 ), 'प्रहि?, क्षुद्रा, भ्रभर, 'बढर! तथा 'बढि' 
( चींटी ) थे। श्रन्य कुछ नाम 'नक्र', वर्षानू ( मेंढक ), 'मत्स्य' तथा 'बंसारिण 
/ भछली की एक जाति विशेष ) के भो लिए जा सकते हैं। 
३--प० सं० दी०, २।, 'कीन्हेसि पंखि उड़हि जहूं चहहीं।! 
: १०१२, 'प॑सि पांल/' 
३५८।३, 'भ्रब तह पठवों कौन परेवा |' 
३६०१, झाधी रात बिहंगस बोला ।? 
'ते फिरि फिरि दाभे सब पांखी ।! 
श्ह्‌ 
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नूपुर शौर किकिनी की तुलना मराल प्रथवा 'मरातन-छोने! से भ्रमेक ट्यलों में है--“मनो मधुर 
मराल छीना, किकिनो-बल-राव! (३०७ ) या'....नूपुर परम रसाल । मानहुँ चरन कमल 
दल लोभी, बंठे बाल मराल ।” ( २४०६ ) | कृष्ण बलराम को देखकर नीलकंठोर और मराल 
का भ्रम उनके वर्णों के कारण होता है 'जननी मधि....म हुँ सरस्वति संग उभय दुज, कल 
मराल भ्ररु नीलकंठीर ।! ( ७७६ )। गज के समान मराल या हंस की भी चाल से उपमा 
दी गई है--'गज गति मंद मराल बिरोधी” ( ३८५४१ ) पअ्रथवा 'भगन भई गति हंसी” 
( २७४३ )॥' 

हंस के संबंध में काव्य-प्रसिद्धि हैं कि वह मोती चुगता है--“जल तजि हंस चुगे मुक्ता- 
हल' ( ६८४८ ) तथा यह भी प्रसिद्ध है कि 'मानसरोबर छांड़ि हंस तट काग सरोवर न्हाव॑ ।' 
( ३५६ ) तथा “उड़ि श्राए तजि हंस भात मनु, मानसरोबर तीर के! ( २६५१ )। प्रात्मा 
का रूपक हंस से ग्राज भी बाँधा जाता है तथा मानसरोवर से परमात्मा का? --'जा छन हंस 
तजी यह काया, प्रेत प्रेत कह भागी । ( ७. ) ग्रथवा 'मुनि-मन-हंस-पच्छ-जुग, जाकें बल उड़ि 
ऊरब जात ।/ ( ६० ) तथा 'चलि सखि, तिहि सरोवर जाहि ।....हंस उज्ज्वल पंख निर्मल 
प्रंग मलि-मलि नहाहि। मुक्ति मुक्‍्ता अ्रनगिने फल, तहाँ चुनि चुनि खाहि ।/ ( ३३८ )। इस 
प्रकार हंस अपने उज्वल वर्ण, सुन्दर गति तथा कल ध्वनि के कारण प्रसिद्ध हैं । 

३१६. सारस* ( १६६६, २३७६ ) [ सं० ] रूप-सरोवर के निकट रहने वाले 
पक्षियों का वर्णन इस प्रकार है--'देखों माई रूप सरोबर साज्यौ ।........ सारस हंस मौर 
सुक-सनी, बैजयंति समतुल ।” ( १६६७ )। हंस के समान ही सारस जल में रहता है। सारस 
का शरीर चितकबरा, और टाँगें व चोंच लम्बी सी होती है। सारस का जोड़ा हमेशा साथ 
रहता हैं। यदि एक की मृत्यु हो जाती है तो दूसरा फिर कभी जोड़ा नहीं बनाता ।* सारस 
का यह प्रेम प्रसिद्ध हैं । 

बक, बकी ( २२६३ ) [ सं० वक ], बगुली ( ३५७ ) [ सं० वक + पोतलक--- 
धंगोला--बगुला ), बलाक ( २४२४ ) [ सं० ] तथा बलाहक [ सं० बलाहकः | शब्द 
विशेष रूप से कृष्ण के कंठ में पड़ी मुकतामाल के उपमान रूप में प्रयुक्त हुए हैं--- स्यथाम हृदय 
जलसुत की माला....मनहुँ बलाक पंक्ति नवबन पर..... ( २४२५ ) तथा जनु बगपाँति माल 
मोतिन की? ( ३२६३३ )। उनकी रोमावली से भी बग पंगति का श्राभास होता हैं--“रोमा- 
वली सुभग बक-पंगति, जाति नाभिरुद भुंड।/ ( २३२६३ )। इस उद्धरण में वकों के एक 
पंक्ित में उड़ने के स्वभाव पर प्रकाश पड़ता है । 

कवि के भ्रनुसार भगवत्‌ भजन के ब्रिना मनुष्य-जोवन और पशु-पतक्षियों के जीवन में 
कोई अन्तर नहीं रह जाता है--“बग बगुली श्रद् गीध-गोधिनी, श्राइ जनम लियो तंसौ ॥! 
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१--प० सं० टी०, ३२।३, 'लंक लिघनों सरंग नेसो |. हंसगामिनी कोकिल बेसी । 
२--प० सं० टी,० ३४२, 'हंस जो रहा सरीर महं पांख जरे तन थाक ।' 

३४७६ लिश्वर संबरि हंस चलि श्राए। सारस कुशर्रह संजन देखाएं ।* 
३०-मानस ७२८, 'मोर हंस साश्स फारावत ।' यहां 'पारावत' का प्॒र्थ कबूतर है । 
४--प० सं० दी, ३११४,५, 'पर्राह पाशि सो संगहि संग्रा । 

लेतः पौत' शाते धहुं रंगा ।-- 
कुरजाह सार्स भरे हुलाता । 
जिधन हमर सुप्राहि एक फसा ।! 
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( १५४७ ) वर्षा-वर्णात में इनका नाम झ्राया है--बग जु उड्ध़त तरु डारं! (३६२३ )या 
“बन-पंगति धुजा भ्रकार/ ( ३६२१ ) अथवा घन धावन बग पाँति परो सिर! ( ३६४२ )। 
अकायुर मामक प्रसुर बक-रूप धारण करके आया था ( १०४५--१ ०४८ ) -भअशुर 
एक खग-रूप धरि रहो, बंठयों तीर, बाद मुख घेरि।” ( १०४८ ) | बनावट तथा 


धर्तता के लिए आजकल भ्रत््सर बगला भगत” का उदाहरण दिया जाता है । 
३१७--मोर के लिए भी कई, शब्द मिलते हैं--मोर* ( १५६४ ) [सं० मयर:] 


सिखंडी ( १७४४ ) [सं० शिखंडिन), सिखनि सिखंडी ( ३७० ) [सं शिविन्‌ शिखंड ८ 
मयूर पुच्छ] केकी ( ३४७१ ) [सं० केकिनू, केकिकः] तथा बरह ( रे८्८२ ) ( सं० बह ८ 
पूछ, सं बहिण: ८ मोर] । वर्षा के झ्रागम पर मोर का प्रफुल्लतापूर्णा नृत्य अनेक पदों में वर्णित 
है-- तंसिय स्थाम घटा धन घोरनि, बिच बग पांति दिख.्वह । तेसेइ मोर कुलाहल सुनि सुनि, 
हरषि हिडोरनि गावहि । ( ४००५ ) | झााराष्य-विहोना गोपियों को इन पत्नियों के स्वर मानो 
प्रहार सा करते हैं -- हमारे माई मोरवा बेर परे। घत गरजत बरज्यो नह मानत, ज्यों त्यां 
रहत खरे.... ( २६४७ ) तथा 'कोऊ माई बरजें री इन मोरनि! ( ३६४८ ) और “( इहि- 
बन ) मोर नहीं ए काम-बान' ( ३६४४ )। मोर के हर्षित होकर बोलने से ही वर्षा का 
प्राभास हो जाता हँ--'सिखिन सिखर चढ़ि टेर सुनायौ । बिरहिनि सावधान हर रहियौ, सजि 
परावस दल झायो ।/( ३६९४६ )। 

कष्ण के भअ्लंकरणों में मोर मुकुट का उल्लेख किया जा चुका हैं--'नाहिन मोर 
चन्द्रिका माथें' ( ३८१० ), 'सीस सिखनि-सिखंड' (३०७ ) तथा 'सुनि सखी वे बड़ भागी 
मोर । जिनि पोंखनि कौ मुकुट बनायौ, सिर धरि नंद-किसोर ।” मोर के पंख पर प्रंक्रित 
चंद्राकार चिन्हों को ही मोरचन्द्र ( ३५०३ ) अथवा चन्द्रिकाया चंदव। ( १५३८५ 
कहते हैं । एक पद से मोरपंख के बने व्यजन का बोध भी होता है--'मोर-पच्छ को ब्यजन 
बिलोकत, बहरावत कहि बात । ( ३१८११ )। 

मोर के संबंध में साँप खाने की प्रसिद्धि प्रचलित हैँ --'कब्ररी ग्रमत सिखंडी अट्ि भ्रम'रे 
( १७४४ )। मोर के पंख चंदवेदार नीले व हरे से होते है। मोर मोरनी से इस दुष्ट से 
ग्रधिक सुन्दर होता है। नाचते समय मोर के पर खुलकर गोल फैल जाते हैं । प्राय: एक मोर 
के साथ कई मोरनियाँ रहती हैं । तम्रजुर, तमचुर ( ७१२,१८२५८ ) का उल्लेख भी है । 
सूर्य की प्रथम किरणों के साथ ही उसके उदय की सूचना देने का काम मुर्गे का हो हैं श्रतएव 
उसका “तमचुर” नाम सार्थक हें--भ्राजु मोर तमचुर के रोल! ( ७१२ ) प्रथवा 'भोर भयो 
जागौ नंद-नंद ।....तमयचुर खग रोल, भ्रलि करें बहु सोर, बेगि मोचन करहु सुरभि गलफद । 
( श्८र८ ). ४ 


३४१।, सारस जोरों किमि हरो, मारि ययेड किसि खरिग ।? 
१०-प० सं० टो०, ३४४२, सेत घुझ्ना बगु पांति देखाए । 
२--तुलसतोी. गौता० ७,१६९, 'बोलत जो चातक मोर, को किल कोर पारावत घने ।' 


३--प० सं० टी०, &७।४.६, 'जानि पुछारि जो भें बनवासी....पांखन्हू फिरि किरि 


पश सो फाँदू... मुपो सुयो भ्रहतिसि चिहलाई, श्रोहि रोस नागन्ह धरि खाई । 
[पुछारि 5 मोर, फाँदू > पंख के चन्द्र-चि-ह] 


३५८।१ “भई पुछारि लोन्ह बनवासू । अरनि सवति दोन्ह चिल्हवांसू ।! 
[ चिल्ह॒बांसू - चिड़िया पकड़ने का फदा ] 
४--मानस, बाल०, २२६, “उढ़े ज्नतु न्सि बिगत सुनि, भ्ररुन सिखा धुनि कान ।! 


श्ण्द पत्ती 


३१८-खंजन, ( २४२८, २८६१ ) [सं०] भ्रथवा खंजरीट ( १८२३ ) [सं०] 
शब्द प्राय: नेत्रों के उपमान रूप में प्रयुक्त हुए हैँ--'मानहुँ खंजन बिच सुक बेदूयो” (२४२८) 
या 'कमल बदन ऊपर द्व॑ खंजन, मानौ बूड़त बारि! ( ३८६१ ) तथा 'खंजरीट मृग मीन 
मघुप मिलि!,। खंजन जल के निकट रहने वालो सफ़ेद भूरो, पीली तथा श्याम वर्णों की छोटी 
सी चिड़िया है। यह श्रत्यधिक चंचल होतो हैं। एक क्षण भी एक स्थान पर नहीं रह पाती है । 
प्रत: कवियों ने नेत्रों की चपलता का उपमान इससे ही लिया--खंजरीट श्रति बुथा चपल भए' 
( १८२३ ) भ्रथवा 'देखि रो हरि के चंचल नेत । खंजन-मीत-मृगज चपलाई, नहिं पटतर 
हक सन । ( २४११ )। 

पिक्र (३६२०,३८३० ) [सं० ], कोयल' ( ३६२२,२८ ) तथा कोकिला 
( ३८१६ ) [सं० कोकिलः] पत्षञी वर्षा-वर्णन में विशेष रूप से उल्लिखित है--'मोर पुकार 
गुहार कोकिला' ( ३८१६ ), करत ग्रवार्ज कोयल!' ( ३६२२ )। कोयल की स्वर-माधुरी 
वियोगिनी गोपियों को श्रब॒ सुखकर नहीं--'चातक पिक दादुर चकोर, ये सब मिले हैं चोर ।! 
( ३९४३ )। ह 

उनके आआराध्य को वर्षा ऋतु में भी श्राकुलता नहीं होती इसका क्या कारण हो सकता 
है--'किधौं घन गरजत नहिं उन देसनि |... किधों उहि देस बगनि मग छांड़े, धरनि न बूंद 
प्रबेसनि ।....चातक मोर कोकिला उहि बन, बधकनि बधे बिसेषनि ।! ( ३६२८ )।॥ श्राज भी 
प्रमराइयों में कोयल का मधुर स्वर लोगों को वसन्‍्त की सूचना देता है । एक कोयल की 
झावाज़ सुनकर दुसरी भी बोलने लगती है। वर्षा शीर्षक कुछ पद कोकिल को संबोधित किये 
गये हैं--'कोकिल हरि को बोल सुनाउ ।” ,( ३१४८ ) श्रथवा सुनि री सखी समुझ्ति सिख 
मेरी । ( ३६५६ )। यह पक्षियों द्वारा प्रिय को संदेश भेजने का ढंग नया नहीं कहा जा सकता . 
कोकिला के स्वर-माधुय्य से ही कवि प्रायः नायिका की वाणी की तुलना करते रहे हैं 
बानी मधुर जानि पिक बोलति, कदम करारत काग' ( १७४४ ) ग्रथवा -- 

'कटि केहरि, कोकिल कल बानी, ससि मुख प्रभा धरी । 

मृग मूसी नेननि की सोभा, जाति न गुप्त करी । 

चंपक-बरन, चरन-कर-कमलनि, दाड़िम दसन लरी। 

गति मराल अररु बिब श्रधर-छबि, श्रहि श्रनूप कबरी ।” ( ५०७ ) 

सीता-वियोग में राम-विलाप शीर्षक इस पद्मांश से मध्यकालोन प्रचलित उपमानों का 
भनुमान हो सकता है । हु 

परेवा* [सं० पारापत:] तथा कपोत ( १२७७ ) [सं०] भी उल्लेखनीय नाम है। 
'इचिर कपोत बसत ता ऊपर'*, ददुरि गये कौर, कपोत, मधुप, पिक, सारंग सुधि बिसरी ।! 
( २७२८ )--वर्णन कूट-पदों में हैं। हिडोला-शीषंक पद ( परि० १०६ ) में कालिदी-तट के 
वर्णन में श्रनेक पत्तियों के नाम एक साथ दिये गये हैं--'तहं लाल मुनियाँ भुंड बैठे मत्त श्रलि- 
कुल गुंज। हंस-चकक्‍्क-चकोर-चातक कीर कोकिल पुंज | कुंज कुंज तहं मोर निरतत करत 
कुलाहल नाद । हारिल परेवा भंग पिक्र$ह कपोत दुज-कुल-ब्‌ द । बोला गहगह मधुर बानी 


१--प० सं० ठी,० २६।५, 'कुह कुछ कोहुल.करि राखा। श्रो भिगराज बोल बहु 
भाखा ।! ह 
२--प० सं० टो०, २९३, गिर्राह परेवा श्रो करबरहों ।” 
३४३।, 'घिरिसि परेवा प्राव जस..,,।' 


पशु -पत्ची ३०९ 


गगन गरजे घूमि ।” ( परि० १०६ )। परेवा के संबंध में प्रसिद्ध है कि परेवी के मरते ही 
स्वयं भी प्राण त्याग देता है--'परनि परेवा प्रेम की, ( रे ) चित ले चढ़त श्रकास । तह चढ़ि 
तीय जो देखई, ( रे ) भू पर पर परत निसास ।/ ( ३५२ )। मध्यकाल में कबूतरों को संदेश 


ले जाने का काम सिखाया जाता था । हु 
उपयुक्त उल्लेख के श्रतिरिक्त लालमुनिया की पंक्ति से लाल साड़ियों तथा रोरी से 


मंडित मुख वाली गोपियों की तुलना की गई है--“'मनु लाल मुनयनि पांति, पिजरा तोरि 
चली ।” ( ६४२ ) । यह पिंजरे [सं० विजर]* में पाली जाने वाली पिददी के बराबर छोटी 
सी लाल चिड़िया है । इसके उड़ने व चाल में विशेष फुर्ती होती है। 

३१६--हारिल* ( परि० १०६ ) [सं० हारीत] वर्षा के पत्तियों में इसका नाम श्राने 
के प्रतिरिक्त एक विनय-पद हमारे हरि हारिल की लकड़ी” भी ,कहा गया है । यह प्रसिद्ध हैं 
कि हारिल धरती पर बठता है तो छोटो लकड़ी या तिनका आदि पजों से दबा लेता है तथा 
सदंव व्यस्त सा दिखाई देता है। यह कबूतर के बराबर हरे रंग का पक्षी हैं। इसको 'हरियल' 
भी कहते हैं । गाँव के लोग इसे पूर्व जन्म का राजा हरिश्चन्द्र बताते हैं ।रै हारिल भूमि पर 
कम उतरता है इसोलिए यह कहा जाता है; क्‍योंकि हरिश्चंद्र ने सब पृथिवी दान कर दी थी। 

सूही, सुही ( परि० १०६,३६३४ ) का नाम भी मिलता है---दादुर, मोर सोर 


चातक पिक, सूही, निसा सिरावन के ।! ( २६३४ )। 
नीलकंठीर* ( ७७६ ) [सं० नीलकंठ: - मयूर, नीलकंठ पक्षी तथा शिव] समुद्र-मंथन 


द्वारा प्राप्त गरल से नीली गरदन होने के कारण शिव का नाम नोलकंठ पड़ा है। मयूर तथा 
नीलकंठ पक्षी के पंख भी नीलवर्ण के होते हैं। इस पद में यशोदा को दोनों ओर से खींचने 
वाले संकरषन तथा कृष्ण की उत्प्रेज्ञा सरस्वती मराल तथा नीलकंठीर से दी गई है। श्राज 
अक्सर लोग नील पत्नी का दर्शन शुभ मानते हँ--संभवत: शिव से यही संबंध होने के कारण। 
पा है कि ज्येष्ठ के दशहरे पर नीलकंठ के दशन होने पर साल भर प्रियजनों के दर्शन 
ते हें। 
पड कोर ( २६४, ३८२०,६७ ) [सं०] सुक* (४६,१००,१०२,२३७३ ) [सं०शुकः | 
१--हषं ० सां० अ्र०, पृ० १७०, हंसवेग द्वारा लाई गई सामग्री में श्रनेक पह पक्षियों 
जेसे किन्नर, वनसानुष, जीवजीवक, जलमानुष, सुगंधि वाले कस्तुरी हिरन, 
चँंबरो गायों के साथ ही बेत के पिजड़ों में ( चामोकर रसचित्रवेत्र पंजरं ) 
तथा सुग॑ के पिजड़ों में चकोर पक्षी भी थे। मुँगे के दाने चकोर के पिजड़े में 
प्राज भी लगाते हैं, क्योंकि वह लाल रंग पसन्द करता है । 
२--प० सं० टी०, २६।६ 'हारिल बिनवे आपनि हारा ॥? 
३५५८।७, 'हारिल भई पंथ में सेवा । 
२३--क३० जो०, पए्ृ० १२, श्रध्याय रे । 
४--प० सं० टी०, ३५८७, 'बिरहा बठि हिएं कतनंसा ।' 
[कतनंसा -> कटनास या नीलकंठ ] 
५--क० जी०, पृ० १२, श्रध्याय रे । 
६--प० सं० टी०, ५४।५ 'सुत्रा एक पदमावति ठाऊंँ | महापं छित हीरामनि नाउं । 
....पढ़हिं सास्तर बेद । 
५६।७ सुझ्रा जो पढ़े पढ़ाये बेना ।? 
५४७, कंचन बरन सुआ झ्ति लोभा । 


३१० फ्शी 


प्रथवा सुबटा या स॒वरा (५६,८९, २४० ) [सं० शुकः] का उल्लेज विनय पदों में बहुत 
हुम्ना है । हरि-भक वत्मलता बताने के लिए ग्रन्य कथाओं के साथ गशिकरा-कोर कथा भी बार 
बार बताने से कव्रि नहीं थकता--'कौर पढ़ावत गनिका तारी, ब्याध परम पद पायौ” ( ६७ ) 
अ्रथवा 'सुवा पढ़ावत गनिका तारी ।! (८ )। सांसारिक ग्राकर्षणों के मोह तथा भ्रम को 
समक्ाने का भो, तरह तरह से कवि ते यत्न किया हैं--'ब्रिबस भयौ नलिनी के सुक ज्यों 
बिन गुन मोहि गह्यो' ( ४६ ), 'सूरदास नलिनो कौ सुत्रटा कहि कौने जकरयो ।' ( ३६६ ) 
प्रथतवा कतहूँसुवा होत सेमर को, अभि कयट ने बचिव्रो /! ( ५६ ) अथवा “ज्यों सुक सेमर- 
फूल ब्िवोकत, जात नहीं विनु खाए । ( १०० ) तथा 'सेमर फूल सुरंग भ्रति निरखत, मुदित 
होत खग-भूष ।! ( १०२ ) | नलिनी पर बठते हो नाल के भुकने से वह उल्टा लटकने लगता 
है श्रौर भ्राने उड़ने को शक्ति को भूल जाता है। माया से भ्रमित प्राणी को ग्रवस्था भी ऐसी 
ही हैं । एक 'द में सुत्रा ग्रात्ना का बोबक है-- सुबा, चलि ता बन कौ रस पीजे। जा बत 
राम-नाम ग्रम्नित-रस, ख्रन-पात्र भरि लीजे ।! ( ३४० ) । 

रूप-वरगात में शक्र नासिक का उपमान है--' नासिका पर कीर वारत”! ( -४५३ ) 
या नासिक़ा सुक, नेत खंजन, कटत कव सरमाइ” ( २३७८ ) । श्राजकल तोता” शब्द अभ्रश्विक 
बोला जाता है । ग्रामौर बाली में 'सुत्रा या 'सुग्रा' भी कहते है । तोते की चोंच सुन्दर होती 
हैं। पर्ावर्गात तथा वन के परश-अक्तितों में कौर का! बहुत वार उल्लेख है--'ते खग बिपिन 
अधीर कोर पिक, डोला है व्रिलवात ।' (४८२०७ ) | मनुष्य बोली के शब्द सीखने में पत्तियों 
में सवा अधिक कुशल तो ता पदाने का उल्तेख सूरसागर मे है । 

सारिका या सारा [सं० शारिका] ( १६९६१ ) मैना को कहते हैं। पिजड़े में पालो 
जाने वाली जिड़ियों में शुक्त तथा शारिका# दोनों ही है -हंस, सुक, पिक्र सारिका)', 'बूकें 
सुक सारी ( १७६६ )। है 

३२१--चकारर, चकोारी ( २७३६,१६६ ,३८४६ [सं०] का चन्द्र के प्रति प्रनुराग 

१--गनस, बाल०, रेरे८ 'सुह सारिक्रा जानकी ज्याएं। कनक पिजरन्हि राखि 

पढ़ाए ।” प० सं० टो०, २६।३ 'सारी सव। सो रहचह करहों।” शुक-सारिका 
तथ। तो त-मेना का साथ-ताथ उल्लेख प्रायः होता है । यह एक दूसरे के साथ 


श्रानंद सग्त रहने हैं । 
२--का लिदात, उत्तरमेघ्र इलो ' २२, प्रृच्छन्ती वा मधुररसनां सारिकां पंजरास्थां ।! 


३--हष० सां० श्र०, ए्ृ० १८६, विन्ध्याठरी के पशु-पक्षियों के वर्णन में बाण ने 
अ्रनेक नाम दिये हैं तथा प्रः्येक किस कार्य में निमग्न थर यह बताना उनके स्वभाव 
पर भी प्रकाश डालता है--जसे चकोर ग्रपनी सचहरी को चोंच से चुग्गा दे रहा 
था, बनकुक्कुटी कोटर में बैठी थो, गोरया बच्चों को उड़ना सिखा रही थी, 
भुरंड पक्षो पंलु फल खा रहे थे, तोतों के बच्चे शरोफ़ा व कटहल कुतर रहे थे। 
इतके ग्रतिरिक्त खरगोश, छिपकली, रकु, नेवबले, कोयल रुरु तथा चमूरु हिरन, 
नीलांडज सग, नीलगाय, भेड़िये, हाथो, तंदुए, सुश्नर, चूहे, शालिजातक, ततेया, 
बन्दर तथा लंगूर शभ्रादि पशश्रों का भी वर्णन है । 
हषँं० सां० अ०,ए० ६७ यशोवती सती-प्रसंग में कुछ ग्ृह-पश्चु -पक्षियों का उल्लेख 
राजभवन तथा श्रन्त:पुर वर्णन में श्राया है। इनमें पंजर-शुक-शारिका, भ्ृहमयूर, 
हंसमिथन, चक्रवाक-युगल, गृह सारसी तथा भवन हूंसी उल्लेखनोय हैं । पशुश्रों 
में गुह॒हु रिणका, पंजरासिहु तथा राजवल्लभ कोलेपक नाम विये गये हैं । 


वशु-पत्ती ३११ 
साहित्य में बराबर उल्लिखित हुप्ना है--'चित चकोर गति करि!” ( ६६ ) | प्रात्मा का 
परमात्मा के प्रति इसी प्रकार का श्राकर्षण माना गया है--तुम्हारी भवित हमारे प्रान ।.... 
ज्यों चितवत ससि मोर चकोरी ।' ( १६६ )। राधा की ग्रवस्था भी चकोरी ज्सी हं' गई थी 
'देखि सखी राधा शअ्रकुलानो ।....ज्यों चकोर इकटक निसि चितवत, याकी सरि सोउ नाहि।' 
( २७३६ ) अ्रथवा, कैसे रहे दरस बिनु देखे, बिधु चकोर ज्यौं लीन ।! (३८५६) । चकोर के 
संबंध मे श्रंगारे खाने की प्रसिद्धि हैं। यह तीतर के समान सफ़ेद चित्तीदार श्यामवर्ण की 
चिड़िया होती है। चोंच व आ्राँखें लाल होती हैं। 

चकबाद - ( १६६७, २७१६ ) तथा चकई ( ३३७,८४१, १८२८ ) [सं० चक्रवाक:] 
८ वा कोक ( ३४७१ ) [सं०] के संबंध में काव्य-प्रसिद्धि है क्रि यह दोनों सूर्य डूबते ही 
बछड़ जाते है और नदी के दोनों तटों पर रहते हुए भी मिल नहीं पाते । रात्रि मानो शाप- 
रूप होती है ।* प्रेम की निकटता में भी दूरी का उदाहरण इनकी गअ्रवस्था से दिया जाता रहा 
है--'तात निसि बिगत भई, चकई आनंदमयी... ' ( श्यर८ ) अथवा 'चकई री, चलि चरन 
सरोबर, जहाँ न प्रेम-बियोग... । ( ३६७ ) तथा 'चंद मलिन चकई रति राजी !! ( ८५१ ) 
आर 'स्थाम भए राधा बस ऐसें। चातक-स्वाति, चकोर-चंद ज्यौं, चक्रब्राक रत्रि जैसे । नाद 
क्रंग, मीन जल की गति, ज्यों तनु के बस छाया ।” ( २७.६ ) । बसंत-ऋतु झाने पर पत्तियों 
की प्रमन्‍नता का सुन्दर चित्रण हैं --'केक्नी, कोक, कपोत और खग, करत कलाहल भारी।' 
( ३४७१ ) । 

३२२--एकान्‍्त प्रेम का उदाहरण चातक (३५५,३८३० ) [सं>] भी है। 
कवि-प्रसिद्धि के श्रनुसार चातक केवल स्वाति नक्षत्र में वर्षा की बूंद को हो पीता है, भ्रन्यथा 
प्यासा ही मर जाता है--'मन चातक जल तज्यौ स्वाति-हित, एक रूप ब्रत धारयौ” (२१०)। 
श्याम का राधा के प्रति प्रेम भी एकनिष्ठ था-- 'स्याम भए राधा बस ऐसें। चातक स्वाति, 
चकोर चंद ज्यौं, चक्रबाक रबि जैसे ।” ( ६७५६ )। इसके भ्रतिरिकत वर्षा-ऋतु के प्रागमन पर 
चातक भी प्रन्य पत्नियों के साथ प्रसन्‍न होता है--सखी री चातक मोहि जियावत ।' 
( १६५४२ ) । पद्मावत में चात्रिक' या 'चातिक' शब्द मिलता हैं श्रौर उसकी 'सेवाति” या 
स्वाति! के प्रति ग्रनन्य प्रेम की चर्चा भी हैँ ।* 

वर्षा-वर्रान में पपिहा ( १२४०, ३६५४५, २९५४६ ) संबंधी कुछ पद हैं । पपीहे की 
बोली से पी कहाँ” श्रथवा पी पी” पकारने का आभास होता हैँ | विरह में यह पुकार प्रिय के 
वियोग के कष्ट की प्राय: तीव्र करती है--( हों तो मोहन के ) बिरह जरी रे तू कत जारत। 


सनक सककलनन +न नमक ०न जनक 


१--कालिदात, उत्तरमेघ, इलो०, २१, 'वूरोभूते मयि सहचरे चक्रवाकीमिवकाम ।! 
प० सं० टी०, ३३।५, 'चकई चकवा केलि कराहीं। नितति बिछुरत श्रौ 
दिनहिं मिलाहों ।' 
मानस, श्रयोध्या०, ' ६, 'रहिहुउ मुदित दिवस जिमि कोको' 
२०--प० सं० टौ०, ३४२।७ 'को मिलाब चात्रिक के भाखा !' 
३४३।३ पीड सेवाति सौं जैस बिपरीती । 
टेकु पियास बाँधु जिय थीती ।! 
३४७।४५ स्वाति बुंद चातिक सुल्ष परे |! 


३१६ पी 
रे पापी तू पंखि पपीहा पिय पिय* कर श्रधराति पुकारत ।” (३६४६) किन्तु कभी कभी दुःख की 
समवेदना निकट भी लाती हैं -'बहुत दिन जीवौ पपिहा प्यारों। बासर रैन नाम ले बोलत, 
भयो बिरह जुर कारो ॥' ( ३६५४ )। पपीहे का रंग हल्का श्याम या भूरा होता है और 
चोंच धानी सी होती हैँ। पपीहा तथा चातक को एक ही बताया गया है--आ्रापु दुखित पर 
दुखित जानि जिय, चातक नाम तुम्हारी । ( ३६५५ ) । काले पपीहे को ही चातक कहते हैं । 
इस पद में इस बात का संकेत है । पद ३२५ में एक साथ एक निष्ठ प्रेम सिखाने वाले इन 
सभो का ज़िक्र किया गया है जेसे स्वाति-चातक*, कमल-रवि, भ्रमर-अंबुज, दीपक-पतंक, मीन- 
जल, परेवा-परेवी, कुरंग-नाद तथा भारतीय पत्नी का पति के प्रति एकांत प्रम । 

वर्षा, ,बसंत तथा श्रन्य स्फुट प्रसंगों में प्रयुक्त कुछ और पत्तियों के थोड़े से नाम 
उल्लेखनीय हैं जैसे इतर पेद्र (१६२२) गररी (११३६) मिल्‍ली (३६४६) [ सं० फिल्ली: ] 
तथा गहगह ( परि० १०६ )। भिल्‍ली के लिए श्राज श्रधिक प्रचलित शब्द “मभींगुर' है । 
इसकी श्रावाज़ को प्रायः 'कनकारना” कहते हैं। एक स्थल पर भरुही का नाम भी श्राया 
है-- ज्यों भारत भरुही के अंडा, राखे गज के घंट तरी । सूरजदास ताहि डर काकौ, निसि 
बासर जो जपत हरी ।' ( ४७७७ )। यह सम्भवत: भारद्वाज! [ सं० ] नामक छोटी चिड़िया 
हैं । महाभारत के युद्ध मे घंटे से ढक जाने के कारण इसके श्रंडे को रक्षा की कथा है जो भग- 
वान का भक्तों की सहायता करने का एक उदाहररा है। 

कुछ कुरूप तथा श्रशुभ समभे जाने वाले पक्षी भी है ज॑से-- 

काग ( २८६, ११५४६, ४२०६ ) [ सं० काक: ] या बायस ( ४३७१ ) [ सं० 
वायस: ] तथा गीध, गीधनो ( २७, ६६, ३५७ ) [ सं० गृथं, गृबः ] तथा उलूक ( १००, 
२४३२ ) [ सं० उलूक: ]। मृतक शरीर पर मंडराने वाले पशु-पक्तियों का उल्लेख विनय- 
पदों मे श्रनेक बार है--'या देही कौ गरब न करिये स्थार काग गिध खैहँ ।” ( ८६ ) प्रथवा 
'यह तन-गति जनम भूठौो, स्वान काग न खाइ ।” ( ३१६ ) | कुछप होने के साथ ही कौए 
की आ्रावाज़ भी कटु होती है ।* एक कौए के मरते ही थोड़ी देर में सकड़ों कौए जमा हो जाते 
हैं, फिर कुछ देर बाद ही उड़ जाते हँ--'घरी इक सजन कुटुम्ब मिलि बैठें, रुदन बिलाप 
कराहीं । जैसे काग काग के मूऐं, का काँ कर उड़ि जाहीं।' ( ३१६ ) | अपना स्वभाव कौन 
छोड़ सकता है, श्रतएव हरि-विमुखों से दूर ही रहना श्रेयस्कर होता है--'का्गहिं कहा कपूर 
चुगाएँ, स्वान नहवाएँ गंग ।' ( ३३२ )। भ्रशुभ शकुनों में काग का बोलना भी हैं -बाएँ 
काग, दाहिने खर स्वर, ब्याकुल घर फिरि भ्राई ।” ( ११४८ ) तथा माथे पर छ्वें काग उड़ायौ, 
कुसुगुन बहुतक पाई ।” ( ११५६ ) | कालियदमन के पहले इनका उल्लेख है । 


१--प० सं० दी०, २६।४ 'पिउ पिउ लागे करें पपीहा ।! 

३४२। १ पपिहा तस बोले पिउ पीऊ । 
२--तुलसी०, दोहा० ३०७ “जाँच बारह मास, पिश्ने पपीहा स्वाति जल ।! 

गीता० २,२ मुनि लोचन चकोर ससि राधव' 

भानस०, प्रयोध्या०, २१४ 'संपति चकई भरतु चक, सुनि प्रायस खेलवार । 

तेहि निसि श्राल्लम पिजरा, राखे भा भिनुसार ।' 
३--प० सं० दौ०, २९।७, “कुहकाहि मोर सोहावन लागा । होइ कोराहर बोर्लाह 

कागा।' 


पशु-प्षी ३१३ 


कोयल के संबंध में प्रसिद्ध है कि यह अपने अ्रंडे कौए के घोंसले में रखकर उससे भ्रपने 
बच्चे पलवाती है । रूप में समानता होने पर भी वाणी की भिन्नता भ्रन्त में मेद खोल ही देती 
है--कोकिल काट कुटिल बायस छलि फिर नहिं उहि बन जाति ।! (४३७१ ) या 'कोइल 
काक पालि कह कीन्हौ” ( ४३६६९ ) ज्याँ कौइल-सुत काग जियावे, भाव भवति भोजन जु 
खवाइ । कुहुकि कुहुकि श्राएँ बसन्‍्त रितु, श्रंत मिले श्रपने कुल जाइ ।” ( ४२०६ )। कोए 
का कहने पर उड़ जाता किसी प्रिय व्यक्ति के आने का सूचक माना जाता है। उद्धव के भाने 
के यहले ब्रज में होने वले शुभ शकुनों की सूची में इसकी गणना है --जहें तहें काग उड़ावन 
लागीं....' ( ४०७१ ) अथवा “तौतू उड़ि न जाइ रे काग | जौ गुपाल गोकुल कॉ म्ावें, तौ 
ह्वेँहैं बड़ भाग । दधि ग्रोदन भरि दोनौ दंहौं, अरु श्रंचल की पाग ।! ( ४०७४ ) | प्रात:काल 
छज्जे पर कौए का बैठना किसी भअ्रथिति के आने .की सूचना देता है । 

हँस तथा काग का साथ बेमेल साथ का उदाहरण है जैसा कि कृष्ण-कुब्जा तथा 
रुक्मिणी-शिशुपाल का था--'हंस काग कौ संग भयौ' ( ४०३६ ) श्रथवा 'हेम काँच, हंँस- 
काग, खरि कपूर जैसौ | कुबिजा अ्ररु कमल-नैन, संग बन्यौ ऐसो ।”* ( ४२७१ ) तथा हंस 
कौ भाग काग ले जाइ' या हंस के भ्रंस काग नियराइ । काले वर्ण वालों पर गोपियाँ व्यंग्य 
करती हैं--'भँवर कुरंग काक अरु कोकिल, कपटिन को चटसार ।! कौश्रा पहाड़ी तथा सादा 
दो प्रकार का होता है । 

राम-कथा में जटायू नामक गिद्ध का प्रसंग हैं 'न॒ग, कपि, बिप्र गीध, गनिका, 
गज, कंस, केसि-खल तारे ।! ( २७)। बाज़ के समान गिद्ध शिकारी चिड़िया है। 
( १०० ) | उल्लू को दिन में दिखाई नहों देता तथा रात में ही देख सकता है । वह दिन 
भर पेड़ों ग्रादि पर लटका रहता है-- 'ज्यां दिनकरहि उलूक न मानत ( १०० )। उल्लू 
अत्यन्त कुरूप होता हैं तथा इसको देखना तथा बोली दोनों भप्रशुभ घटना की सूचक मानी गई 
हैं । अ्रलोगढ़ क्षेत्र मे उल्लू को 'घुस्घू तथा “मरचरेया” भी कहते हैं ।* मूर्ख व्यक्ति को घुम्घू 
बसंत” अश्रथवा उल्लू! कह देते हैं । गाँव वाले उल्लू से बहुत डरते हैं। उनके विचार से उल्लू का 
घर की छत पर बंठना सवनाश की सूचना देता है ।* 


९--कल्पित पौराणिक पशु-पक्षी 


३२७. कामघेनु, कामनाधेनु ( १४६, ४२४, ६५०, ४५०६ ) [ सं० ] स्वर्ग की 
एक गौ-विशेष है। इसके द्वारा कोई भी इच्छित वस्तु प्राप्त की जा सकती है। सुदामा को 
का मधेनु दिये जाने का निर्देश है--'रंक सुदामा कियौ शभ्रजाची, दियो अ्रभय पद ठाउं । काम- 
घेनु, चितामनि, दीन्हौं कल्पब॒च्छ तर छाउं ।” ( १६४ ) | कृष्ण-जन्म पर कामधेनु जैसी गाय 
दान दी गई थी--'कामधेनु तै नेकुं न हीनी । द्वे लख धेनु द्विजनि कौ दीनी ।” ( ६४० )। 
रुक्ष्मिणी-शिशुपाल विवाह को अनुचित बताया गया है--'कामधेनु खर लेइ” ( ४८०५४ )। 


१--तुलसी ०, गीता० ६,१६९ 'कब ऐहें मेरे लाल कुसल घर, कहहु काग फुरि बाता । 
दूध भात की दोनी दहाँ, सोने चोंच मढ़ेहों' 
२--प० सं० टी, ३७०।, 'भंवर पतंग जरे श्रो नागा। कोइल भुंजइल ह्रो सब 
कागा।' 
३--क्ृ० जी०, ए० १२, भ्रध्या० २ । 
४--कृू० जी०, पृ० १२, प्रष्या० 3े । 


११४ कल्पित पौराणिक पशु -पक्षी 


परशुराम व जमदग्नि कथा ( ४४२, ४५४८ ) में सहस्त्रबाहु द्वारा कामधेनु चुरा ले जाने का 
प्रसंग है । 

ऐराबत' ( १४६४, २९२१ ) [ सं० ] इन्द्र का हाथी ऐरावत माना गया है--- सुर- 
गन सहित इन्द्र त्रन श्रावत | धवल बरन ऐरावत देख्यौं उतरि गगन ते धरनि धेंसावत ।' 
( १४६४ ) भ्रथवा 'तब तिहि समय ग्रादि ऐरावति ब्रजपति सौं कर जोरे | ( १९२१ )। 
श्वेत वर्ण का ऐरावत तथा कामनाधेनु दोनों समुद्र-मंथन से प्राप्त चौदह रत्नों में थे--कामना- 
धेनु पुनि सप्तरिषि का दई!....'अप्सरा पारिजातक, धनुष, श्रस्व, गजस्वेत ये पाँच सुरपततिहि 
दीन्‍्हें ।! ( ४३५ )। 

गरुड़ ( ५, ७, १०, २५, ४२३१ ) [ सं० गरुड: ] यह विष्णु की सवारी है भ्रतः 
पक्षियों का राजा माना जाता हैं। गज-ग्राह कथा में इसका उल्लेख सबसे भ्रधिक है--गरुड़ 
समेत सकल सेनापति, पाछें लागे श्रावत ।” ( ४३१ ) श्रथवा 'भ्रति करुना-कातर करु नामय, 
गरुड़हु कं छुटकायौ ।” ( ४३० )। गरुड़ सर्पों का शत्रु भी मानता गया है श्रतएवं कालियनाग 
का भय उसके प्रति स्वाभाविक था (११६१) । हिन्दू धर्म के श्रनुसार पृथिवी हाथियों की सूड़ों 
पर टिकी है जो श्राठ स्थानों पर हैं । 'ऐरावत” पूर्व में माना गया है । पृथ्वी के हाथी इन सबके 
द्वारा उत्पन्न माने गये हैं । 

सेस ( ६२२, ६२३ ) [ सं० शेष:, शेषनाग: ] विष्णु की शैया शेषनाग है--'सेस- 
माग के ऊपर पोढ़त' ( २१५ )। बसुदेव जब शिशु कृष्ण को गोकुल ले जा रहे थे उस समय 
विष्णु भवतार होने के कारण ही शेषनाग ने छाया कर वर्षा से उनकी रक्षा की--सेष सहस 
फन ऊपर छायो, ले गोकुल कौं भागे! (६२२ )। कच्छप, दिग्गज, तथा शेषनाग के पृथिवी 
धारण करने की प्रसिद्धि है। 

फ्नपति ( ६६३ ) [ सं० फरापति: ] भ्रथवा बासुकी ( ४२५ ) [ सं० बासुक्रिः ] 
की चर्चा भी है। समुद्र-मंथन में बासुकी की 'नेति” थी। हरि-कृपा पर ही पूरी सृष्टि निर्भर 
है--बहत पवन, भरमत ससि दिनकर, फनपति सिर न डुलावे ।” ( १६३ )। यह कश्यप-पुत्र 
माना गया है तथा नाग के श्राठ कुलों में से एक एवं सप राज है । 

तच्छक ( २६० ) [ सं० ठक्षक: ] पातालवासी एक विशेष नाग है। इसका परो': 
छ्षित कथा में ज़िक्र श्राया है--'दियो साप तिहिं तच्छक खाइ” ( २६० )। 

उंचेस्रवा ( ४७८४ ) [ सं० उच्चे:श्रवा ] यह इन्द्र के घोड़े का नाम है । द्वारकापुरी 
मैं कृष्ण के चौग़ान खेलने में इसका उल्लेख श्राया है । 

सूरसागर में उल्लिखित पक्षियों के मामों के श्रतिरिक्‍त श्रन्य कुछ प्रमुख नाम बुलबुल, 
बया, फ़ार्ता या पड़की, कठफोड़वा, गौरैया, महोख, बत्तख तथा कुलंग हैं । पदमावत में इनमे 
से कुछ नाम मिल जाते हैं ।* 


१--प० सं० टी०, २६।५, सात सहस हस्तो सिघली जिमि कबिलास एरापति बली ।! 
२--प० सं० टी०, २९।२, “बोल पॉडुक एक तुही |....वही दही ले महरि 
पुकारा ।' 
६७।, तीतिर गिप्र-जो फांद है निर्ताह पुकार दोखु ।! 
३५४८।, 'धोरी प हुक कहु पिय ठाऊं। जो चितरोख न दोसर 
नाऊँ। जाहि बया गति पिय कंठलवा । करे मेराउ सोई 
गोरवा....पियेरि तिलोरि भाव जलहंसा....।' 


खण्ड १० 


एक्ष, लता तथा पुष्प 


१--वृक्षादि के सूचक साधारण शब्द 


२२५ -वृक्षों तथा फूलों के नाम सूरसागर के स्फुट प्रसंगों में प्रायः उपमान रूप में 
बिखरे हुए हैं। कुछ पदों में अवश्य एक साथ इनको सूचो सी मिलती हैं जैसे सीताहरण के 
बाद राम का वृक्षों को संबोधित करना या रास-लीला पदों में कृष्ण के श्रन्तर्धान होने पर 
गोपियों का यमुना तट के लता-बुक्षों से पता पूछना ( ६४,१७१३,१७१७ )--द्वुम बेली 
पूछें सब सुन्दरि! ( १७४३ )। बसन्त-शोभा वर्णन में प्रकृति के प्रफुल्लित रूप का चित्रण 
किया गया है ( ३५२१,३२३५ )। इसी प्रकार हिंडोला शीरषषकर पदों में भी यमुना तट की 
शोभा का वर्णन कवि ने किया है ( २८६३,३४२१,३५३५ ) । 

वक्ष के पर्यायवाची अनेक नाम प्रयुक्त हुए हैं--तरुतर ( ८६,२६५ ) [ सं० ] द्र.म 
( २े८४५,४०८ ) [ स॑ ], बृच्छु ( २७२७ [ सं» वृक्ष ] तया ब्रिट॒प ( परि० १६३,१६८६) 
[ सं० विटप:] | वृक्ष की प्रकृति की भी कवि ने सूचना दी है--'तरुवर फूले, फले, पत मर, 
भ्रपने कालहि पाइ ।” ( २६५ ) ।* लता के साधारण भश्रर्थ के सूचक भी अनेक शब्द मिलते हैं 
लता ( ३८४५ ) [ सं० ], बेल," बेली, बल्‍ली, ( २७३४,३९३८ ५०८, ३२४७२ ) [ स० 
बेल्लि ) |। वृक्षों से लिपटी लताएँ क्रमश शक्ति तथा कोप्रलाता की प्रतीक हैं--द्र मनि बर 
बल्‍ली वियोगिनि मिलति पति पहिचानि ।/ ( ३६३८ ) या 'कनक बेलि सी सुंदरी द्र॒म के 
तर डारी ।/” ( १७३८ ) । 

फूल के कुछ प्रमुख पर्यायवाचरी नामों का भी उल्लेख किया जा सकता है, ज॑ंसे फूल* 
( ४०८,२४३४ ), सुमन ( ३६३४ ) [ सं ]), पुहुप ( १४१६,२७७८ ) [ सं०» पुष्प ], तथा 
कुसुम ,( २७२४ ) [सं० ]। कलिका* ( ३६३२ ) ग्रथवा कली ( २१२२ ) [ सं० ] 
ग्रस्फुट सौन्दर्य का प्रसिद्ध उपमान है। फूलों के भग्राभरण, शैया तथा हिंडोले का उल्लेख किया 
जा चुका है । साथ ही पूजन सामग्री में भी फूल का प्रमुख स्थान हैं। मनसिज के पुष्प-धनुष को 
चर्चा भी की जा चुकी है। ग्राज फूलों को गुलदस्ते [ फ़ा० | के रूप में सजाया जाता है तथा 
वे फूलदानों की भी शोभा बढ़ाते हैं। पद्मावत में 'बकुचन' शब्द आया है ।* वक्ष की शोभा 
पल्‍लव ( ३०७,१४४२,२८६३ ) [ सं० ] दल” ( ३६३२ ) [ सं० ], पत्रावलि ( २४१४) 
ग्रथवा पत्ता, पात ( ८८,८५६ ) [सं० पत्र ]से ही होतो है--पत्रावलि परिवेष” । किन्तु 
इनका गिरना कौन रोक सकता है। वह भी नियति चक्र से परवश हँ-- ता दिन तेरे तन 

तरुवर के सब पात भरि जेहँँ।” ( 5६ ) या 'धरनि पत्ता गिरि परे तें फिरि न लागे डार। 


१--प० सं० टी०, ३७६।३ 'बीरो लाइ न सूख दोजे ।' | सं० विटप-विडव-बिरव- 
बीरो | लोकगीतों में प्रायः 'बिरवा” शब्द भ्रधिकतर प्रयुक्त होता है । 
२--प० सं० दी०, ३५२।, 'तरिवर भरे भरे बन ढांका ।' 
१८३।७, 'पियरि पात दुख भरे निपाता । 
३--मानस, बाल० ७४, “बेल पाति महि परम सुहाई।' 
४- गीता०, ३,५, 'फल फूल अझकुर मूल धरे! । 
५--प० सं० टी०, २७७।३, 'पुहुप करी श्रस हिरदे लागा ।! 
६०-प० सं० टी०, २७७।५, “बकुचन बिनवों भ्रवसि बिसोहो । 


३११८ पुष्पों के नाम 


(८८ ) । नये कोमल पत्ते को किसलय ( २७३४ ) [ सं० ] कहते हैं---'किसलय कुसुम कुंत 
सम सायक' ( २७३४ ) प्रथवा--'कर पल्‍लव किसलय कुसुमाकर, जानि ग्रसित भए कौर' 
( १७४४ ) । इसको 'कोंपल' भी कहते हैं ।* 
३२६-मुरलो का प्रभाव भ्रचल प्रकृति पर समान रूप से पड़ता था--द्वुम बेली 
प्रनुराग पुलक तनु ।” ( १६०८ ) | फिर उसे कृष्ण का वियोग” क्‍यों न खलता--बास गई, 
सोभा गई, भ्ररु कुम्हिलाने फूल । सूरदास प्रभु तुम बिना, उचधटे सब जर मूल" । ( ४५६२ ) 
प्रथवा 'खग, मृग, तृन, बेली व्‌ दाबन, गेया ग्वाल बिसारे ।/ ( ४०२७ )। कृष्ण का साहचर्य 
प्राप्त करने वाले व॒दावन के लता वृक्षों का सौभाग्य कौन न पाता चाहेगा--धनि बंसीबट, 
धनि जमुना तट धनि धनि लगा तमाल | (१६६२ ) प्रथवा बुदावन द्रम लता हुजिये ।' 
( १६६४ ) । 
कवि ने वज्ञों की शाखाओं और पत्तों में छिपे पत्षिय्रों का नेत्र संबंधी एक पद में चित्र 
खींचा है-- '्पौं ब्याधऊंद तें छुटत खग उड़ि चलत, तहाँ फिरि तकत नहिं त्रास माने । जाइ 
बन द्र मनि मैं दुरत, त्यौहीं गए, स्याम-तनु-रूप-बन में समाने।” ( २८६७ )। लता तथा 
वुक्षों के मंडल सदृश्य छायादार स्थान कुझज ( २७६६ ) [ सं० ] ग्रथवा निकुंञज ( २७९४ ) 
[ सं० ] का कृष्ण-राधा तथा गोपी प्रेम में महत्वपूर्ण स्थान है। यमुना-तट के वृक्ष तथा निकुंज 
उनकी भ्रमित प्रेम-पूर्ण लीलाओ्रों के साक्षी स्वरूप थे--'ठाढे नव कुंजनि तर! ( ३४४७ ), 
नैंकु निकुंज कृपा करि आइये ।” ( ३१८८ ) श्रथवा 'एक द्यौस कंजनि मैं भाई नाना कुसुम 
लेंइ अपनें कर दिए मोंहि सो सुरत न जाई।” (४००२ ) या “ नवल निकुंज नवल रस दोऊ, 
राजत हैं अतिसय रंग भोने! ( २७६४ ) तथा बाहाँजोरों प्रात कुंज तें निकसे रोकि रीक्ती 
कहें बात ।! ( २७९६ )। कांजों में रमण करने के कारण ही कृष्ण को कुज-बिहार 
( ३४४६ ) कहा गया है| कृष्ण-वियुक्त ब्रज की गोपिका!ग्रों को यही शीतल कुज अग्नि के 
समान जलता था “बिनु गोपाल बरिनि भई कुजें । तब वे लता लगति तन सीतल, भ्रब॒ भई 
बिपम ज्वाल को प॒जें ।/ (४६८६ )। 
२--परुष्पों के नाम 
३२७-- ख पुष्पों के नाम नीचे दिये जा रहे हैं--- 
१, करबीर ( ३६३२ ) तथा कुदज (३६३२ ) ये वर्तमान समय के लोकप्रिय 
फलों में नहीं हैं । 
कुसुम्भ, कुसुम ( २४८५ ) [ सं० ] पुष्प का उल्लेख रंगों में किया जा चुका है । 
वस्त्रों में यह रंग उस समय लोगों को प्रिय था और होली में भी टेसू व कुसुम का रंग बनाते 
थे--टेसू कुसुम निचोड क॑, रंगभोजी ग्वालिनि ।” केसर को भी कुसुम कहते हैं । 
१--#० जी० , प्र० ८, ग्रध्या० २, अलीगढ़ क्षेत्र की प्रामीर। बोलो में इसे “गीदी? भो 
कहते हैं । 
२--इंडिया एज् नोन,दु पारिनि, ए० २११, “वृक्ष! शब्द कहीं कहों वनस्पति का 
पर्यायवाची भो है |'पतंजलि ने वृक्ष के भागों 'मूल!, 'स्कन्ध', फल”, 'पलाशवान!' 
का उल्लेख किथा है। पारिनि ने 'पर्ए!, पुष्प), “फल! तथा मूल? श्रादि भाग 
को विशेषताओं पर पौधों के नाम रबखे जाने का वर्रन किया है जेसे “शंखपुष्पी' । 
उनके विचार में वृक्ष तथा फल का नाम प्राय: एक हो होता था जसे श्रामलकी 
वृक्ष का फल आमलकोी । 
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कुद ( २९२२,१७०६ ) इसका भाड़ होता है। सफ़ेद रंग का छोटा किन्तु सुगन्धि- 
युक्त फूल श्रगहन पूस में श्राता है । श्वेत वर्ण के कारण यह दाँतों का प्रसिद्ध उपमान भी है । 
मेघदूत में कालिदास ने कुंद पुष्प से श्रलंकत केश पाश का वर्णन क्या हैं ।* 

कनेल ( ३३३५ ) कनीर ( ३५२१ ) कनिआरी, करनि, करनिकार ( १७१३, 
३६३२ ) [ सं कणिकार--कशणिआ्रार--करो र --कने र] का पौधा छः सात हाथ ऊंचा होता है 
जिसमें लाल, पीले या सफ़ंद रंगों के फूल भ्राते हैं। कवि-प्रसिद्धि के भ्रनुसार कनेर पद्मिनी 
स्त्रियों के नृत्य से पृष्पित होता है ।* कालिदास ने पार्वती के केश में करशिकार गथने का 
उल्लेख किया है ।* डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी के भ्रनुसार संस्कृत का कर्शिकार (हिन्दी का 
अमलतास है। यह कनेर से भिन्‍न फूल हैं ।* कनेर का उल्लेख आईने अ्रकबरी में भी है* 
श्रोर यह बताया गया हैँ कि वह ज़हरीला होता हैं तथा जो इसको सर पर रख लेता है, लड़ने 
लगता हूँ। 

करना ( ३५२१ )* का उल्लेख भी है । 

केतकि, केतकी ( ३५९,३६३२ ) इसका पत्ता मोटा एवं नुकीला तलवार की 
श्राकृत का होता है और फूल सफ़ेद रंग का आता हैँं। क्वार मे ही प्राय: फूल आ्राते हैं । शिव- 
मूंति पर केतकी चढ़ाना निषिद्ध है। श्रलीगढ़ क्षेत्र में इसको 'रामबान” भी कहते हैं।* श्राईने 
प्रकबरों ( १० १७७ ) में यह सनोबरी सूरत का तथा भीनी सुगन्धि वाला वर्णित हैं । भौरें 
का केतकी के कांटे में फसना कवि-समय था ।5 

बेला ( २६३१२ ) [सं विचकिल--बिश्रइल्ल---बइल्‍ल-- बेला] इसकी गोल पत्तियों की 
भाड़ी सी होती है । फूल सफ़ेद रंग का सुगन्धियुक्त तथा सुन्दर होता हैं । यह गरमी मे फूलता 
हैं | स्त्रियों के बालो में अ्रत्यधिक श्राकषंक लगता है। बेला की मालाएँ भी लोगों को प्रिय 
है जो गरमी मे नेत्रों को शीत्लता प्रदान करती है। बला कई क्रिस्मों का होता है--मोतिया, 
मोगरा, रायवेल प्रादि । मोतिया का ही साहित्यिक नाम माधवी है ।* सूरसागर में मोगरो*" 


१--का लिदास, उत्तरमेघ, इलो० २, 'हस्ते लीलाकमलमलके बाल कुन्दानुविद्ध ।' 

२--उत्तरमेघ, इलो० १५, मल्लिनाथ टीका, “पुरोनतंनात्‌ करिणकार: 

३--कुभारसम्भव, तृतीयसगं, श्लो० ५३, “अ्रशोकनिभिष्सितपद्सरागमाकृष्टहेसश ति- 
करिकारस | इलो० ६२, 'उम्ताइपिनीलाइलकमध्यजश्ञो भिविपंसयन्तो 
नवकरशिकारम्‌ । 

४--हिन्दी साहित्य की भूमिका, ए० २३७, डा० हज्ञारो प्रसाद द्विवेदी । 

४--श्राइने शभ्र०, एृ० १८३। 

६-- प० सं० टी०, २७७७, 'श्रागे कंत करहु जो करना |” ( ७ ) [ सं० कर | 
एक पौधा जिसके सफ़्द फूल सुदर्शन तथा पत्त केबड़े की तरह लम्ब होते हैं 
(हिन्द शब्दसागर) । मोनियर विलियम्स संस्कृत कोश के भ्रनुसार कर्ण दो पुष्पों 
का पर्यायवाची है - श्रमलतास तथा श्राक या मदार का । 

७--ह० जी०,«प५० १२, भ्रध्या० १३। 

८५--प० सं० दी०, ३७७।७, 'केतनारि समुझाव भंवर न कांटे बेध ।' 

६--फालिदास, उत्तरमेघ, इलो० १५, 'प्रत्यासक्नो कुरबकबृतेमाधवोमंडपस्य' 

१०--शभ्राईने झ०, ए० १७७, भ्मुलफ़ल ने 'मोंगरा' का उल्लेख किया है । इसमें सो 
से भ्रधिक पंजड़ियाँ होती हैं । 


३२० पुष्पों के नाम 


तथा माधवी ( ३५३११ ) का उल्लेख हैं । 

बेली ( १७१३ ) बेलिया एक लता होती है जिसका फूल लाल होता है । 

चमेली ( ३५२१ ) की भाड़ी होती है तथा सफ़ेद रंग का फूल आता है । इसको 
संस्कृत में 'जाती' अ्रथवा 'मालती” भी कहते हैं ।! यह चमेली तथा रामचमेलो दो किस्मों की 
होती हैं ।* पग्राईने भ्रकबरी में मालती का फूल चमेला के समान बताया गया है ।* सूरसागर 
में मालती ( १७१३ ) नाम भी मिलता है । बेला-चमेली ग्रथवा चम्पा-चमेली नाम प्रायः साथ 
लिये जाते है । बेल चमेली मालती बूक त द्रुम डारी । कुसुमों से शैया सजाने का वर्णन इस 
प्रकार है ।--'केतकि, करना, बेल, चमेली फूलनि सेज बिछाऊ ।/ ( २ २४ )। 

जूही ( १०७१३), जाहो ( १७१३ ) [ सं० यूथिका, यूथी ] यह फूल भी श्वेत रंग 
का होता है । अबुलफ़ज़ल ने इसके तिसाला फूलने तथा बेल के पेड़ से लिपट जाने का वर्णन 
किया हैं ।९ 

३२८--केव ग ( ३४३५ ) इसका बड़ा-सा भाड़ गन्ने की पत्तियों की तरह का होता 
है । इस भाड़ पर अत्यधिक मीठी सुगन्धि वाली बालें श्राती है। केवड़े का अ्रक श्राजकल जल 
तथा भिठाइयरों में सुगन्धि लाने के लिए भो डाला जाता हैं| बसन्‍्त ऋतु के फूलों में इसका 
उल्लेंख है-- जहाँ कमल केवरा फूले, केतक्री कनेल फूल....फूवी मधु मालती बेलि । अबुल- 
फ़ज्ञल ने कबड़ो को सुगंधित करने के लिए सूखा केवड़ा रखने का उल्लेख किया है । यह दक्षिण 
गुजरात, मालवा व बिहार में ग्रधिक होता हैँ ॥* 

निबारोा ( ३५२१ ) का श्वेत फूल चेत के महीने मे लगता हैं। इसको ग्राजकल 
'निवाड़ौ' भी कहते हैँ । अबुजफ़ज़ल ने इसका फूल एक पत्ते का बताया हैं जो रायबेल से 
मिलता-जुलता हैँ । इसके एक साथ इतने अबिक फूल ग्राते हैं कि पौधा ढक जाता हैं ।* 

सेवती ( ३५६१ ) [ सं० सेमंती, श्रथवा सं० शतपत्रिका-सयवत्तिया-सइउत्तिया- 
सेउतिया-सेवनतो, सफ़ेद गुलाब] 'जाही, जूही, सेवती, करना, कनिआ्मारी। बेलि चमेली, मालती, 
बूभति द्रुम डारी ।' (१७१३ )। प्राईने अ्रकबरी को फूलों की सूची में सेवती के संबंध में 
बताया गया है । इसकी झाकृ।त गुलाब जंसी, रंग रुफ़ेद तथा चार से छ: तक पंखड़ियां होती 
हैं और गुजराज तथा दक्षिण में अधिक होता है ।* 

पांडल ( २३५२१ ) “बहु पांडल बिपुल गंभीर, मिलि भूमक हो ।! ग्रबुलफ़ज़ल ने 
'पांडल' के संबंध में भी बताया है । उन्होने इसे पाँच-छ: लम्बी पंखड़ियों का बताया हैँ तथा 
इनसे जल को सुगंधित करने की चर्चा भी की है । यह वर्ष भर फूलता है । 

खूमो ( ७४२१ ) खूमको मरुवो मोगरौ, मिलि भूमक हा ।” यह फूल वर्तमान समय 


१--कालिदास, उत्तरमेघ, इलो० ३५ "प्रत्याइवस्तां सममभिनवेर्जालद मा लितीनाम' 
टीका, 'सुमनो मालती जाति: इति । 

२-- श्राई ने अ०, ए० १७७, । 

२--भाईने० श्र०, ए० १५५ | 

४--आईने झ्र०, ए० १७६ । 

५--आाईने भ्र०, ए० १७८ । 

६--आईने भ्र०, ए०, १७० । 

3--श्राईने श्र०, ०, १७७ । 

प--भ्राईने श्र० ए०, १७६ । 
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के लोकप्रिय फूलों में नहीं गिनां जा सकता है | 

मरुआ, मरुधों ( ३५२१ ) [ सं० मरुवक: ] इसके फूल सफ़ेद व लाल दो रंगों के 
होते हैं तथा फागुन चैत में पुष्पित होता है। यह “मरुश्रा' नाम से भ्राज भी जाना जाता है । 

गुलाब ( १७११ ) [ फ़ा० ] “चंपक, जाहि गुलाब बकुल प्रति, पूछति कहूँ देखे नंद- 
नंदन ।' ( १७११ ) । गुलाब का पौधा छोटा किन्तु कंटीला होता है । यह लाल, पीला, गुलाबी 
तथा सफ़ेद श्रादि कई रंगों का होता है | प्रायः जाड़े में खिलता है | सौन्दर्य तथा भीनी सु गन्धि 
के कारण गुलाब फूलों का राजा माना गया है | इसकी लता भी होती है । जंगली गुलाब का 
फूल छोटा होता है । गुलाब की क़लम लगाते हैं । 

मल्लिका ( १६६६ ) [ सं० ] रास शीर्षक पदों में 'जमुन पुलिन मल्लिका मनोहर, 
सरद सुहाई जामिनि ।' वर्णान किया गया है । 

कूजा ( १७१३ ) [ फ़ा० कूज़ा ] कूजा मरुआ, कुंद सौ कहैं गोद पसारी |! 
( १७१३ ) झाईने अ्रकबरी ( १० १७६ ) में कूज़ा का वर्खन है। यह श्राकृति में गुलाब के 
समान होता है। सम्भवत: मोतिया या बेले का ही नामान्तर है । इसका 'कुब्जक' नाम भी है । 

चम्पक ( १७११ ) [ सं० चम्पक: ] चम्पा के सुनहले फूल से शरीर के वर्ण की 
तुलना की गई है--“चम्प कली तनु” ( र८०४ ) ग्रथवा 'चंपक बरन! ( ४०७ )। चम्पा का 
पौधा क़रीब श्राठ हाथ ऊँचा होता है | चत से यह फूलता है | कवि-प्रसिद्धि के श्रनुसार पद्मिनी 
स्त्रियों के हास से पुष्पित होता है ।* दूसरी कवि-प्रसिद्धि हैं कि चम्पा के फूल पर भौंरा नहीं 
बेठता हे*--जोग हमहि ऐसो लागत ज्यों, तुहिं चंपे कौ फूल ।' (४३४६ )। चम्पा के फूल 
में बहुत तेज़ खुशबू होती है । आइने भ्रकबरी में चम्पा का वर्णन है ।रै 

बधूक, बंधुक ( ७२२, १४१७, २४५० ) [ सं० बंधूक, बंधूक: ] बंधूक कुसुम का 
प्रधिकतर उपमान रूप मे ही प्रयोग हुआ है । यह भ्रधरों का प्रचलित उपमान था--'झ्रधर बिंब- 
फल पटतर नाहीं । बिद्रुम भ्रर बंधूक लजाहीं ।! ( २४१७ ) अथवा 'चिबुक पर चित वारि डारत, 
भ्रधर अंबुज लाल । बंधूक, बिद्रुम, बिब वारत, ते भए बेहाल |” ( २४५३ )। बंधक मसूड़ों 
का उपमान भी है--'हंसतत दसन इक सोभा उपजति, उपमा जदपि लजाइ ।....'किधौं सुभग 
बंधक कुसुम तर, भलकत जल-कन-क.ति ।/ ( २४४० )। राधा के मस्तक के सिन्दूर- 
विन्दु पर मुगमद इस प्रकार शोभित था--“मनौ बंघूक कुसुम ऊपर भ्रलि बैदयो, पंख पसारि ।! 
( २७३६ )। पअ्रधर का उपमान होने से स्पष्ट ही है कि यह फूल लाल रंग का होता है। इसका 
पौधा बरसात में फूलता है। संस्कृत साहित्य में बंधूक के लिए “जपा” नाम भी प्रयुक्त हुग्ना 
है ।* श्राज इसके श्रधिक प्रचलित नाम 'अड॒हुल', 'गुड़हल” श्रथवा “गुलदुपहरिया” हैं ।* मालाश्ों 
में बंधूक पुष्प गूँथने की प्रथा नहीं है। विश्वास के भ्रनुसार साही के काँटें के समान ही यह 





१-- कालिदास, उत्तरमेघ, इलोक १५, मल्लिनाथ टीका “खुदु हसनात चम्पको! 
२--प० सं० टी०, २७।२२, :चस्पा प्रीति ल भौरह दिस दिन झांगरि बास ।' 
३- झ्राईने ह्र०, पएृ० १७७ । 
४--का लिदास, पूर्वभेघ, इलो० ३६, सान्ध्यं तेजः प्रतिनवजपापुष्परक्तः दधान: |! 
४--प० सं० ठी०, १०६।२, 'फुल वदुपहरी मानहु राता । फूल भराहिं जब जब कह 
बाता | 
४१ 
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घर में लड़ाई करवाता है ।* श्रबुलफ़ज़ल ने भी 'गुड़हल” का नाम दिया है ।* 

बकुल ( १७१७, २४५२१ ) यमुना-तट पर खिले फूलों में बकुल को भी स्थान मिला 
है-- मुदु मंजुल, बकुल तमाल, मिलि भूमक हो ।” (३५२१) । इसका दूसरा नाम 'मौलिश्री' या 
'मौलसिरी” है। फूल पीले रंग का नन्‍्हा सा किन्तु सुगन्धियुक्त होता है । कवि-प्रसिद्धि के भ्रनु- 
सार स्त्रियों के कुल्ले से पृष्पित होता हैं ।र आाईने अ्रकबरी में 'मौलिश्री! नाम दिया गया है ।* 


प्मावत में बोलसरि' [ सं० बकुलश्री ) नाम है ( ४७७॥६ )। कालिदास ने 'केसर'< शब्द 
प्रयुक्त किया है । 


बहुलि ( १७१३ ) [ सं० बहुला--इलायची, नील का पौधा ] 'बकुल बहुलि बट 
कदम पें, ठाढ़ीं ब्रजनारी ।! 

पद्मावत में प्रायः यही सब नाम मिलते हैं । बसन्‍्त-खंड तथा रत्नसेन-बिदाई-खंड में 
झ्नेक नाम एक साथ दिये गये हैं । इसके श्रतिरिक्त 'नागकेसरि”, 'गुलाल”, 'सुदरसन,' 'सोन- 
जरद', 'सदबरग', 'रूपमाँजरि', 'सिगारहार”, 'बरना”, 'गुलबकावली” आदि कुछ नये नामों की 
श्रोर भी ध्यान जाता है ।* यह नाम भ्राईने भ्रकबरी की फूलों की सूची में भी दिये गये हैं । 

३३०--भारतीय फूलों में सर्वोच्च स्थान कमल का है ।* साहित्य, चित्रकला तथा 
वास्तुकला सभी में कमल का विशिष्ट स्थान रहा है । यह सरोवर में खिलता है। पत्ते भी 
प्रत्यन्त श्राकषंक गोल श्राकार के होते हैं जो पानी की सतह पर तैरते रहते हैं तथा फूल सीधी 
डंडी पर पानी की सतह पर खिलता है । इसकी जड़ की तरकारी बनती है जिसे 'भसीड़ा' कहते 
हैं तथा 'कमलगट्ट” को भूनकर मखाना बनाते हैं। पत्ते को 'पुरैन” भी कहते हैं। लाल कमल 
भारत में प्रायः सब जगह होता हैँ । श्वेत कमल या पुंडरीक काशी के श्रासपास और नीमक मल 
तिब्बत व चीन में भ्रधिक होता है। भ्रमेरिका तथा जमंनी में पीला कमल उगता है। 

सूरसागर में भी कमल को परम्परागत महत्व मिला है। काव्य की परम्परा के भ्रनु- 


१--कृ० जी०, ९० १२, भ्रध्या० १३ 
२--श्राईने श्र०, ए० १८२ | 
२-- विकसित वकुल: स्रीषुमंडूबसेकात्‌' कवि-प्रसिद्धि: । 
कालिदास, उत्तरमेघ, इलो०, १५, 'रक्ताशोकइचलकिसलयः केसरश्चात्र कान्त: 
प्रत्यासन्नो कुरवकवृतेमाधवीसंरपस्य । 
एक: सख्यास्तव सह भयां वामपादाभिलाषी 
कांक्षत्यन्यो बदनमदिरां दोहदच्छद्मना एस्याः ।? 
मल्लिनाथ टीका “अ्रशोकबपु लयो: स्श्रीपादताइनगंडूषमदिरे दोहदमिति प्रसिद्धि:' 
४--आईने श्र०, प्‌ृ० १७८। 
४-- भ्रथ केसरे बकुलों वब्जुलः' इत्यमरः । 
६--प० सं० टी०, १८८।, पुनि बोनहिं सब फूल सहेली। जो जेहि श्रास पास 
रह बेलों | कोइ केवरा कोई चंप नेवारी | कोइ केतुकि मालति फुलवारी |... 
तह कांट ।' २७७--बिनो कर पदुसावति नारी | हाँ पिय कंवल सो कुद 
नेवारो | मोहि प्रसि कहाँ सो माज्ञति थेली । कदम सेवती घांप चबेली।.... 
७--स० सं० टी०, ३२७७१ हों पिय कंवल सो क'द नेथारी । | 


वक्ष, लता तथा पुष्प १२६ 


सार हो कमल का भ्रनेक पदों में शरीर, नेत्र, मुख, कर तथा पद का उपमान रूप में प्रयोग हुआा 
है । कमल के भ्रनेक पर्यायवाची शब्दों का भी निर्देश हुआ्ना है । रंगों के श्रनुसार तथा पानी में 
निकलने पर ( पानी के पर्यायों पर श्राधारित ) भी कई नाम हैं-- 

कमल ( ३८५१, २३७५ ) [ सं० ] कृष्ण के बाल-रूप का वर्णन है-- चंचल दुग 
प्रंचल-पट-दुति-छबि, भलकत चहुँ दिसि कालरी | मन सेवाल कपल पर प्रहे, भँवत भ्रमर 
भ्रम चाल री ।' (७३८) । सेवाल' [सं० शवलं] तालाब में एक प्रकार को काई की बेल सी 
होती हैं । रूउ-वर्णन पदों में उपधान रूप में कमल का बार-बार वर्ण न है--चरन-कमल अवलं- 
बित! ( २४४२ ) अ्रथवा 'मोन कमल कर, चरन नयन डर, जल में कियो बसेरि! ( २३७३ ) 
प्रथवा 'कमल नेन घनस्थाम” प्रथवा 'जानत हौ कर कमल बिरोधी .... ( ३८५१ )। रास के 
बीच कृष्ण के भ्रदृश्य होने पर गोपियाँ वृक्षों, फूलों एवं लतादि से पूछती फिरती हैं....'कहि धौं 
कमल, कहाँ कमलापति, सुंदर नैन बिसाल।” कमल तथा भ्रमर का उल्लेख क्रिया जा चुका 
है. पिउ पद-कमल कौ मकरंद। मलिन-मति-मन-मधुप, परिहरि, विषम नीरस मंद ।/ 
( ४४४ ) | 'मनु तुषार कमलनि परयौ, ऐसें कुम्हलानी ।! ( १६३६ )--रास से पहले कृष्ण के 
बचन सुन स्त्रियों की भ्रवस्था ऐसी हो जाती है । रूपवरण न में कुछ कूट पद कमल एवं सारंग से 
संबंधित हैं-- देखें चारि कमल एक साथ ।” ( १८१३ ) अथव्रा 'देखि सखि साठि कमल इक 
जोर ।! ( १२२१ )। प्राईने प्रकबरी में 'कंत्रल” दो प्रकार का बताया गया है--एक सूर्य तथा 
दूसरा चन्द्रमा के प्रकाश से खिलने वाला गुलाबी तथा सफ़ेद ।* 

अंभोज ( ७८७ ) [ सं० अंभस्‌-जल, सं० श्रंभोजिनी-पौधा या फूल ] कृष्ण के प्रल॑- 
करों में 'अंभोज-माल” का श्रपना स्थान है--कंठ कठुठ। नोलमनि, अ्रंभोज-माल संवारि' 
( ७८७ )। 

सरसिज्ञ (४५५) [सं० सरस्‌ >सरोवर + जं, + जिनी 5 कमल] 'सुंदरि सरसिजनेनी' 
का उल्लेख गंगा-स्तुति शीर्षक पद में है । 

जलज ( १६६७ )[ सं० ] रूप-सरोवर वर्णन में कवि कहता है--'लोचन जलज, 
मधुप प्रलकावलि कुंडल मीन सलोल” ( १६६७ ) श्रथवा 'दुर दमकत सुभग ख्रवननि, जलज 
जुग डहडहत” ( ५०२ ) तथा 'जलज-माल उर भ्राजत' ( २३७२ )। कृष्ण का पीतपट कमल- 
केसर [ सं० केशर ] का स्मरण दिलाता था--'पीतपट काछनी मानहुँ, जलज-केसर भूल ।! 
( ७३६३ ) फूल के पराग को केशर कहते हैं--लीन्हें पुहुप-पराग पवन पर क्रीड़त चहुं 
दिसि धाइ ।! ( ३४७१ )! 

जलजात ( २७३० ) [ सं० ] राधा की मुख-शोभा नव कमल का स्मरण कराती 
थी--'श्रपने कर करि धरे बिधाता, घट खग, नव जलजात ।” ( २७३० )। 

जलरुह ( ६०१, २४१५ ) [ सं० जलरुहः, जलरुहं ] मक्खन चोरी करके छिपने 
पर बाल कृष्ण का रूप कवि के मन में यह कल्पना लाता है--'चकित नेन चहुँ दिसि चितवत 
झौर सखनि कौं देत। सुन्दर कर आनन समीप, श्रति राजत ईहि भ्राकार। जलरुह मनो बेर 





१-. कालिदास, कुमारसम्भव, पंचस सगे, इलोक- ६ 'न षद्पदश्ने णिमिरेव पकंज _ 
सशेवला संगमपि प्रकाशते ।' 


२--प० सं० टी०, १६६। 'कंवल भंवर श्रोही बन पावे |! 
३--प्राईने भर०, एृ० १८२ | 
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ब्रिधु साँ तजि, मिलत लए उपहार ।” (६०१ ) । इस पद्मांश में चन्द्रोदय होते ही कमल के फूल 
बन्द हो जाने की भोर भी संकेत हैं । 

३३१--पंकज ( १४ ) [ सं० पंकज ] आराध्य के चरण-कमल सब दुःख दूर करने 
में समर्थ हैं-- सूरदास तेई पद-पंकज त्रिबिध ताप-दुख-हरन हमारे।” ( ६४ )। गोपियों का 
प्रम दृढ़ देखकर कवि उनका जीवन धन्य समभता है--'ते धनि पुरुष, नारि धनि तेई, पंकज 
चरन रहे दृढ़ताई । ( १६४३ )। 

बारिज ( २७३१,२४३४ ) [ सं० ] रूप-वर्णन-पदों में कमल का महत्त्व स्पष्ट ही 
है-- कमल-नन के कमल-बदन पर बारिज बारिज वारि ।” अथवा आाजु लखो इक बाम नई 
सी ।....हम-तनु चिते, सकुचि अंचल दियौ, बारिज मुख पर बारि बई सी ।/! ( २७२१ )। 
वारिज जल के बिना नहीं रह सकता। प्रेम में श्रभिन्नता बताने के लिए इसका उल्लेख किया 
जाता है--बारिज ज्यों जल-हीन ।” ( ३८५५६ )। 

पदुम* [ सं० पद्म ] चरण-पद्म की वंदना में हो मनुष्य-जीवन की सार्थकता है-- 
'पदुम-बास सुगंध सीतल, लेत पाप नसाहि। सदा प्रफुलित रहे, जल बिनु, निम्मिष नहिं 
कुम्हिलाहि ।! ( ३३८ ) । विष्णु की चार भुजाओ्रों में से एक में पद्म माना गया है 'संख- 
चक्र-गदा-पदुम, चतुर्भूज भावन रे ।/ (६४६ )। अवसर प्राने पर उनके कोमल कर आयुध 
भी धारण करने में समर्थ हैं--'पानि-पदुम आयुध राजे! । 

सरोज ( ३०७,६४,२३६४ ) [ सं० ] कृष्ण का मुख मानो खिला हुम्ना कमल है-- 
'मुख विकास सरोज मानहु, जुबति-लोचन भंग ।” ( २४३३ )। कृष्ण की शोभा का वर्णन 
विनय-पदों में भी हें--बाहु-पानि सरोज-पल्लव, धरे म॒दु मुख बेनु ।! ( ३०७ ) अथवा 'सेव 
चरन-स रोज सीतल” ( ३०७ ) तथा “बंदां चरन सरोज तिहारे। सुन्दर स्थाम कमल-दल- 
लोचन ललित त्रिभंगी प्रान पियारे । जे पद पदुम सदा सिव के धन, सिंधु-सुता उर तें नहिं 
टारे! (६४ )। 

अरबिंद ( २६०,३८८६ ) [ सं० प्ररबिद ] लाल श्रथवा नीले कमल को कहते हैं । 
कुछ पद विनती से प्रारंभ किये गये हँ--'हरि हरि, हरि हरि, सुमिरन करो । हरि चरनारबिद 
उर धरो ।! ( २६०,२६१ ) चकवे चकई का मिलन तो दिन में होता है किन्तु रात्रि भ्रमर के 
लिए वरदान होकर प्राती हैँ--“उदित सूर चकई मिलाप, निसि श्रलि जु मिले अ्ररवबिद्हि । सूर 
हमें दिन-राति दुसह दुख, कहा कहें गोबिर्दाह ।” ( ३८८९ ) । 

कंज ( २५०३,२३७४ ) [सं० कंजम ] कृष्ण तथा राधा के प्रति सखियाँ यह विचार 
प्रकट करती हँ-- सुंदर स्थाम पिया की जोरी....वे मधुकर ये कंज कली, वे चतुर एउ नहीं 
भोरी ।! ( २५२२ ) | भ्रमर फूल फूल पर मंडराता हैं किन्तु कमल का फूल उसे सूर्य डूबते ही 
झपनी पंखड़ियों में बन्द कर लेता है। 'कर कंजनि' ( २४५०३ ) का निर्देश भो है। सुकंज 
( २६३२ ) की गणना पावस ऋतु के फूलों में है । 

अंबुज (२४४०,४१,३०२६ [सं० अंबुज, श्रंबु - जल] भ्रधरों को लालिमा के उपमानों 
में विद्र मं, लाल, बंधुक कुसुम श्रादि के साथ भ्रंबृज को भी रक्‍्खा गया है--'देखि सखि ग्रधरनि 
की लाली । किधों अरुन अंबुज्ञ बिच बेठी सुन्दरवाई जाइ।” ( २४५० ) प्रथवा “भ्रधर 
१--ई डिया एज़् नोन टु पाणिनि, ए० २१५, पुष्करादि गण में पारितनि ने “पद्म”, 

'उत्पल', विस”, “मृणाल” झ्रादि पर्यायों का उल्लेख किया है । श्रन्य उल्लेखनीय 
पुष्प 'कुमुद' तथा 'शफालिका' थे। 


वृक्ष, लता तथा पुष्प २२५ 


प्रंबुज लाल, ( १४४३ ) | नेत्र-पदों में कवि कहता है-- प्रंबुज-हरि-मुख-चारु कौ, दोउ भौरी 
जोर ।' (३०२६ )। विनय पदों में भो यह पर्याय उल्लिसित हैं --'जो कोउ प्रीति करे पद- 
भंब॒ुज, उर मंडत निरमोलक हार! (४१) । . 

राजोब ( २४२६,३३१६,२४३१ ) [सं० राजोव॑ ] तथा इंदीवर ( २४३६ ) 
[ सं० ] दोनों नोलक्रमल हैं तथा कृष्ण के नेत्रों के उपमान रूप में प्रायः प्रयुक्त हुए 
हैं-- राजीव नेन' ( १३० ), 'कोमल स्थाम कुटिल अलकावलि ललित कपोलनि तीर । मनहें 
सुभग इन्दीवर ऊपर, मधुपनि की भ्रति भीर ।” ( २४३६ ) में भी कृष्ण के नील वर्ण वाले 
सुन्दर मुख का उपमान इन्दीवर हैं। 'मनोहर हैँ नेननि की भाँति । मानहुँ दूरि करत बल 
प्रन्‍नें, सरद-कमल की कांति | इंदोवर राजीव कुसेसय, जीते सब गुन जाति। प्रति श्रानंद 
सुप्रौढ़ा तातें, बिकसत दिन अर राति ।! ( २५२६ ) प्रथत्र। देख रो हरि के चंचल नैन |... 
राजिवदल इंदीवर सतदल, कमल कुसेसय जाति निम्ति मुद्रित प्रार्ताह वे बिकसित, ये बिकसित 
दिन राति ।/! ( २४३१ ) आदि पद्मांश यहाँ उल्लेखनीय हैं। कमला (३३८) | सं० > लद्दमी, 
कमलिनी ]--कबहूँ कमला चपल पाइक॑, टेढ़ें टेढ़ें जात” ( ३६५ ), 'नारायन कमला सुनि 
दंपति' ( १६८२ ), नलिनी ( ३६६ ) [ सं० ] पद्मिनि ( २७२६ ) [सं० पद्मिनी] तथा 
कुमुदिनि ( ३३६ ) [ सं० कुपुदिनी ] भी उल्लेखनीय नाम हैं । ब्रह्मसरोवर के रूपक पद 
में 'कमला' शब्द लक्ष्मी एवं कमलिनी दोनों भ्रर्थों में श्राया हँ---'जिहि सरोबर कमल कमला 
रबि बिना विकसाहि ।” ( ३३८ )। नलिनी के तोते का उदाहरण कई विनयपदों में मिलता है। 
तोते के बंठते ही नाल भुक जाती हैं श्रौर वह पानो पर भ्रमित होकर लटकता रहता है। 
यही अवस्था सांसारिक आ्राकर्षणों में लीन मनुष्य को है। कुमुदिनों सफ़ेद रंग को होती है और 
इसे चाँद की किरणें विकसित करती हैं । ग्रतएव चन्द्र तथा कुमुदिनी का प्रेम भी उद्धत 
किया जाता रहा है। कवि कहता हँ--सुनि मधुकर, भ्रम तजि कुमुदिनि को, राजिवबर की 
प्रात ।! ( ३१६ ) श्रथवा ज्यों ससि बिना मलीन कुमुदिनी, रत्रि बिनहि जलजात | त्यौं हम 
कमलनैन बिनु देखे, तलफि-तलफि मुरभात ।” ( ४३४० ) । पद्मिनि उपमान-रूप में कूट पदों में 
भी उल्लिखित है--'पदुमिनि सारंग एक मभझारि ।! ( २७२६ )। 

नाज्ञ--ब्रह्मा को उत्पत्ति नाभि-क्रमल से हुई है--जब में नाभि-क्रमल में रह्यौ | 
खोजत नाल कितो जुग गयौ....' ( २८० )। नल़्नाल ( २७८ ) [ सं० नलं ७ कमल, 
नाल ८ कमल का डंठल |--ज्यौं कंटक नलनाल' चित्रण उल्लेखनीय है । 

मृणाल, म्नाल (_ २७३० ) [सं० मुणालं > कमल-नाल, सं० मृणालिन्‌ 5 कमल ] 
कमल नाल से प्राय: हाथों की उपमा दी जाती हैं। कोमल तथा सुडौल होने के कारण राधा- 
रूप-वर्रान में सूर ने भी मृणाल ही बाहु का उपमान चुना हैं--दैँ मृणाल” ( २७३० ), 
'भुज-मनाल-भूषन-तोरन जुत, कंचन खंभ खरे ।” ( १७४४ ) । 


३-पृष्यक्ष 

३३३--पुष्प वृक्षों की नामावली निम्नलिखित है-- 

टेसू ( २४७२ ) [सं> किशुक ] अभ्रथवा पत्लास ( १०८३ ) [ सं० पलाशः ] का 
उल्लेख पहले किया जा चुका है। इसके पत्ते बड़े, गोलाकार होते हैं तथा इन्हीं से पत्तल या 
दोने बनाए जाते हैं। छाक शीर्षक पद में इसका निर्देश है--'कमल-पत्र दोना पलास के, सब 
प्रागें धर पहसत जात ।/” ( १०5३ )। बसन्‍्त के श्रागम पर टेसू फूलने का चित्रण है-- 


३२६ पृष्प-युक्ष 


द्वाबस बन रतनारे देखियत, चहुँ दिसि टेसू फूले ।/ ( ३२४७२ )। पलाश वृक्ष का नाम ढाक' 
भी हैं। इसके फूल को 'टेसू” के श्रतिरिक्त 'केसू” भी कहते हैं ।* टेसू नारंगी रंग का भ्रत्यन्त 
चित्ताकर्षक फूल है। फूल के नीचे की डंडी काली सी होती है । इसके फूलों से होली खेलने के 
लिए विशेष रूप से पीला रंग बनाया जाता है--टेसू कुसुम निचोड़ के रंगभीजी ग्वालिनि ।! 
( ३४८५ )। कनागत” [ सं० कन्यागत | के दिनों में कागौर! [ सं० काक -बलि ] ढाक के 
पत्ते पर देने की प्रथा है । झाईने प्रकबरी में भी 'केसू” नाम मिलता है ।* 

तमाल ( ७३२,२७३७, २७३० ) [ सं० तमालः ] संय्रोग-प्रेम के कई पदों में कृष्ण 
को तमाल तथा उस पर ग्राश्रित कनक-बेल से राधा की उत्प्रेत्ा दी गई है -- 

'मनो ब॒च्छ तमाल बेलो-कनक, सुधा सिचाइ । 

हरष डहडह मुसुकि फूले, प्रम फलनि लगाइ ।/ ( २७३७ ) 

ग्रथवा 'मानहु तहन तमाल स्थाम तन, लता मालती ग्रंसी ।! ( २७३३ ) 

तथा कनक-नत्रेलि, तमाल अरुझी” ( २७५० ) 

और 'बदावन वे सिसु तमाल ये कनक-लता सी गोरी' ( २५२२ ) । 

विनय पदों तथा बाल-वरणन में भी कृष्ण के रूप को तमाल से ही तुलना की गई है-- 
'करि मन नंद-नंदन ध्यान ।....सुरसरी कें तीर मानो लता स्थाम तमाल ।” ( ३०७ ) अथवा 
लए लाइ अंगुरी नंदरानी, सुंदर स्थाम तमाल । ( ३३२ )। 

अशोक ( ५१६ ) [ सं० ग्रशोक: ] नवम-स्कन्ध में सीता का लंका की अ्रशोक- 
वाटिका में रहने का प्रसंग है--'पुनि आयो सीता जहं बैठी, बन भ्रसोक के माहि । (५१६ )। 
झशोक की पत्तियाँ श्राम के पत्तों से मिलतो-जुलती हैं किन्तु किनारे लहरदार सी होती हैं । 
झ्राम के समान ही इसके पत्तों के भी बन्दनवार शुभ ग्रवसरों पर बनाने की प्रथा है। भ्रशोक 
वृच्त पर वेशाख में सुनहले रंग का बौर आता हैं तथा फल निबौरो के आकृति से मिलता है। 
कवि-प्रसिद्धि के श्रनुसार किसी रूपवती स्त्री के पादाधात से श्रशोक पुष्पित होता है ।* पूजा 
के निमित्त 'पंचपललवों' में पीपल, बरगद, अ्रशोक, गूलर तथा श्राम्र वृक्षों के पत्त रक्खे 
जाते हैं । 

कदम, कदंब ( १७०६ १०८८,१४१७ ) [ सं० ] यमुना तट की लीलाओं में 
कदम्ब वृक्त का महत्त्वपूर्ण स्थान है--आपु चढ़े कदम पर धाइ....कूदि परे दह में भहराह ॥ 
( ११५७ ) अ्रथवा 'आपु देखत कदम पर चढ़ि' ( १४०१ ) श्रौर ले सब चीर कदम चढ़ि 
बंठे, हम जल मांक उघारी ।! (१४०६ ) तथा आपुन बैठयों कदम-डारि चढ़ि, गारी दे दे 
सबनि बुलावै ।” ( २०५१ )। कालिय-दमन, चीरहरण तथा पनघट लीलाग्रों श्रादि महत्त्वपूर्ण 
प्रसंगों में करष्ण का प्रिय वृक्ष कदम्ब ही ज्ञात होता है। कदम्ब के फूल का नाम नीप* 
[ सं० नीप: ] भी है--अ्रति बिस्तार नीप तरु तामें, ले लै, जहाँ तहाँ लटकाएं ( १४०२ ) 
हिंडोला शीर्षक पदों में भी इस शब्द का उल्लेख है--नीप-छाँह जमुन तीर ( ३४४७ )। 
कदम्ब का फूल हल्के पीले रंग का बालदार सा होता है जो सावन भादों में भ्राता है । 
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१--#० जी०, ए० १२, श्रध्या० १३। 


२--आईने श्र०, ए० १:३२ । 
३--कालिदास, उत्तरमेघ, श्लो० १५ टीका मल्लिनाथ 'पादाधातादशोक:? | 


४--घही, इलो० २, 'चुडापाश नवकुरबक॑ चारु कर शिरो् । 


सोमन्ते च त्ववुपगम यत्र नीपं वधूनास ।! 


वक्ष, लता तथां पुष्पे १३२७ 


प्रबुलफ़ज़ल ने इसे 'तुमाग़ा' ( शाही टोपी ) की श्राकृति वाला बताया है ।* प्राचीन समय में 
इसके फलों से 'कादम्बरी नामक मदिरा बनाते थे । 


8- फलों के वृक्ष 

२३३४--इन वृक्षों के नाम विनय-पदों के श्रतिरिक्त खाद्य पदार्थों की सूचक शब्दावली 
में भी मिल जाते हैं जिनकी चर्चा की जा चुकी है । कछ उल्लेखनीय नाम यह हैं-- 

आम, अब, अबुआ ( १५४२, १७०९६, विनय )* [ सं० श्रान्र: ] तथा रसाल 
( १४४२ ) [ सं० ] 'नीम लगाइ श्राम को खाव”” ( १४४२ ) । 

कदली ( १७०६, २७३०, १७४३ ) [ सं० ] यमुना-तट के वृक्षों में तो कदली वृत्त 
का उल्लेख है ही 'कदली-श्रोट, निचोरत श्रंचल, श्रधर सुधा-रस भीनौ” ( १७४३ ), इसके 
श्रतिरिक्त रूप-वर्णन में परों का उपमान भी है--- दे कदलि खंभ बिनु पात! ( २७३० )। 
फलों के प्रसंग में भी कदली के संबंध में बताया गया हैँ । र भा (२३७३ २४०९) [ सं० | 
कदली का ही पर्याय है-- जानु जंघ सुघटनि करभा, नहीं रंभा-तुल ।” (२३७३ ) तथा 'जुगल 
जंघ मरकत-मनि-रंभा”' ( २४०६ )। 'कदली कंटक, साधु असाधुहि, केहरि क॑ संग धेनु 
बंधाने ।! ( २१७ )--यह भ्रसमानता कवि तथा आराध्य केशव मे हैँ। 'कदली दल सी पीठि 
मनोहर” ( ४०२२ ) भी कहा गया है । 

बदरो ( १७८६ ) [सं० बदरं] 'कहि घों री वुमुदिनि, वदली क्छु, कहि बदरी कर 
बीर ।' गोपिकाएं वृक्ष वक्त से श्रपने मोहन का पता पूछती फिरती है। राम-कथा मे शबरी के 
जूठे बर खाने का प्रसंग है जौ भक्त के प्रति उनके अ्रटूट स्नेह का उदाहरण हैँ। बदरी को 
प्रव बेर [सं० बदर-- बश्नर--बइर-- बेर] कहते हैं। इसके कंटीले वृक्ष पर मीठे या खटमिट्ठे 
छोटे-छोटे फल लगते हैं । जंगली बर की भाड़ें भी दिखाई देती हैं । 'बरिया सातें” ( माघ 
शुक्ला सप्तमी ) कौ स्त्रियाँ बर की पूजा करती हैं । अलीगढ़ क्षेत्र में कहीं कहीं भैया,ज के 
दिन भ्रोखली में पूरी के ऊपर बर क पत्ते रखकर उल्टे धनकुट से स्त्रियाँ धान कूटती हैं तथा 
एक गाना गाती हैं ।९ 

गूलर ( १११० ) [स० उद्म्बरः ] द्यमा-वत्स-हरण प्ररूग मे ब्रह्मा-स्तुति के 
सिलसिले में उल्लेख है-- में ब्रह्मा इक लौक को, ज्यों गूलर-फल-जीव ।” , १११० )। यह 
जंगली पेड़ है । पकने पर इसके फल मे भुनगे पड़ जाते है-- ( धान को गाँव पयार तैं जानौ, 
ज्ञान विषय रस भौर । सूर सु बहुत कहे न रहे रस, गूलर कौ फल फोरे।” ( ४२१८ )। 
इसके कच्चे फल की त्रकारी बनती हैँ। ज्बू (४५३६ ) [सं० जम्बू ] भ्रमरगीत में योग-संबंधी 
चर्चा करते हुए गोपियाँ कहती हैं--'उलटोइ ज्ञान सकल उपदेसत, सुनि-सुनि हद जरै। पंबू 
बृच्छ कहो क्‍यों लंपट, फल बर अब फर । ( ४५३६ )। जामुन के वृक्ष की उंचाई भ्राम्न-वृक्त 
के समान होती है तथा गरमी बरसात मे बंगनी रंग का फल श्राता है । जामुन का फल लाभ 
की दृष्टि से भी महत्त्व रखता है । इसको भ्राज कल 'जामुन' या 'फलैंदा” कहते हैं । 
(--आईने श्र०, पृ० १८३ । 
२--इंडिया एज् नोन दु पारितनि, पृ० २१६, पाशिनि के समय में प्रमुख फल 

आास्र, बिलल्‍व, जम्बू, हरोतकी, द्राक्षा ( लता ) तथा प्लव थे । 

२--कालिदाप्त, उत्तरमेघ, इलो० २२ 'यास्यत्यूरु सरसकदली स्तम्भगोरइचलत्वम्‌ ।' 
४--ह#० जो०, पृ० १२, श्रध्या० १३ । 


श्श्द् प्रन्य वुक्षों के नाम 


५. अ्रन्य वृक्षों क॑ नाम 

३३४५. कुछ श्रन्य उल्लेखनीय वृक्षों के नाम यह हैं -- 

सेमर ( १००, १०२ ) [ सं० शाल्मलि: | का उल्लेख विनय-पदों में तोते के त्वरिक 
भ्रम के सिलसिले में हुआ है । फल के लाल रंग को देखकर वह श्रकर्षित होता है किन्तु रुई 
निकलने पर निराशा ही हाथ श्राती हैं। सांसारिक भिथ्या प्राकर्षणों को बताने का कवि नें 
बार बार प्रयत्न किया है। प्रथम-स्कन्ध में ही तूल (१०२) [ सं० तुलं - रुई, तुला 5 रुई का 
पौधा | का उल्लेख भी हुग्ना है--'उड़ि गयौ तूल, तांवरौ पायौ।” ( ३२६ )। इनके बारे 
में पहले भी ज़िक्र किया जा चुका है । 

अक-रुई--( २५७३ ) [ सं» श्रर्क:--भ्राक ] श्राक का पौधा छोटा सा हौता है। 
फूल सफ़ेद रंग का होता है तथा वत्ता तोड़ने पर दूध सा निकलता है । इसके फल से ही रूई 
निकलती है । भ्रकौग्रा-छठ ( सावनसुदी छठ ) के दिन स्त्रियाँ इसको पूजा करती हैं ।* भ्रपने 
कृष्ण प्रेम के संबंध में गोपियाँ कहती है -हरि दरसन की साध मुई। उड़िये उड़ी नैननि 
संग, फर फूटे ज्यों श्राक-झई । ( २५७३ ) । इसका दूसरा नाम मदार है। 

घतूरा (४६१ ) [सं० धुस्तुरः, धूस्तूरः ] एक विषला पौधा है-- सूरदास प्रभु 
दरसन कारन, मानों फिराहि धतूरा खाये ।' इसके फूल का रंग काला तथा फल गोल होता है। 

नीस--( १५४२ ) [ सं० निब ] नीम के पत्ते व फल निबौरी* ( ४२८२ ) 
| सं० निम्बकपदिका | अत्यन्त कड़वे होते हैं-- 'नीम लगाइ श्राम को खाबे ।/ ( १५४२ )। 
प्रथवा 'दास छांड़ि क॑ कटुक निबौरी को श्रपने मुख खैहै । यों नीम का औषधि रूप में प्रयोग 
होता है श्र विशेषत: खाल की कुछ बीमारियों में "हुत ही लाभप्रद है। इसकी डंडी को 
'दातौन बनती हैँ । नीम को कुछ लोग 'नीब' भी कहते है। मीठी पत्ती वाली नीम भी 
होती हूं । 

बट (१७०६,१०८५, १७६१) [सं० बट: ] यमुना तट के वुज्षों में वटवृत्ष का उल्लेख है । 
छाक खाने के लिए गोपाल सखाओों के साथ वट वृक्ष की छाया ही पसन्द करते हैं---“ग्वाल 
मंडली में बेठे मोहन बट की छाई ( १००५ )। तट पर रास का वर्गान भी है--'बंसी बट- 
तट रास रच्यो है, सब गोपिन सुखकारी । ( १७६१ ) । बट-वृत्ष सबसे अधिक विशालकाय 
होता है । इसकी. शाखाश्रों की लटें ज़मीन में घुस जाती हैं । गरमी की लू तथा धूप से बढ की 
छाया परथिकों की रक्षा करती है। बट वृक्ष की श्रायु बहुत होती हैं। वर्तमान समय का 
प्रधिक प्रचलित नाम बरगद है। ज्येष्ठ की श्रमावस्था ( बरमावस ) को बट वृक्ष की पूजा 
होती है ।' 

२३६, बबुर ( ६१ ) [ सं० बबुरः | कृत्य के श्रनुकूल उसका फल बताने के लिए 
कवि ने कई बार कहा है--बोवत बबुर, दाख फल चाहत, जोवत है फल लागे ,! (६१ )। 
इसका फल पीला सा होता है। यह वृक्ष कंटीला होता है । गाँवों मे विश्वास है कि 'तिजारी' 
प्रथवा 'चौथइया” बुखार बबूल के गले भ्रटोक मिलने से उतर जाता है ।* बबूल तथा श्राम 
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१--क० जी०, श०, प्र० १२, भ्रध्या० १३। 

:--प० सं० टी०, १८७।७ 'काहू हाथ परी निबकोरी ।' 
३--हू० जो, प्र० १२, भ्रध्या० १३ । 

४--क ० जो०, पृ० १२, भ्रध्या० १३। 


बच्चा, लता तथा पुएैप श्र 


की भी तुलता मध्यकालीन कवियों को प्रिय थी-- उधो धनि तुम्हरो ब्योहार ।....काटहु पत्र 
बबूर लगावहु, चंदन की करि बारि ।! ( ४४२७ ) । 

चंदन ( ४६४ ) [ सं० चंदनः ] महाराज दशरथ की चिता में चंदन की लकड़ी 
जलाने का निर्देश है। इसके प्रतिरिक्त चंदन के तिलक व लेपन भ्रादि का भी उल्लेख हुमा 
है । इस संबंध में पहले बताया जा चुका है । 

बाँस( १८६४, १९५१ ) [ सं० वंश ] मुरली-पदों में बाँस से बनी मुरली का वर्णान 
है । बाँस के पेड भुंड में उगते हैं तथा यह जंगलो वृक्ष है । बाँसों के भुंड को 'बाँसी' कहा * 
जाता है। किसी-किसी बाँस में एक सफ़ेद डली सो निकलती है जो “बंसलोचन' के नाम से 
प्रसिद्ध है। इसके संबंध में विश्वास है कि स्वाति नज्ञत्र की बूँद से बनता है। सूखा बाँस 
झनेक रूप में उपयोग में श्राता है । 

ताल ( १११७ ) [ सं० तालः ] यमुना-तट के वृक्षों में तालका नाम भो मिलता 
है। यह नारियल के वृक्ष से मिलता जुलता है। इसको 'ताड़” भो कहते हैं तथा इसके फल 
से 'ताड़ी! नामक शराब बनती है। श्राईने श्रकबरी में इसे 'तरकुल” भी कहा गया है ।* 

मालूर (१३८४) शिव-पूजा के लिए ब्रज की स्त्रियाँ फूल ले जाती हैं--'कमल पुहुप 
माल्र-पत्र-फल नाना सुमन सुत्रास । ( सरेद४ )। पद्मावत्त में कुसुम', गुलाल', सुदरसन' 
'कूजा” तथा 'सदाफल' से शिव पूजन करने का निर्देश है ।* 


३३७. करील ( परि० १६२ ) [ सं० करीरः ] करील को भाड़ियाँ ब्रजभूमि की 
विशेषता हैं। गोपिकाएँ उद्धव से कहती हैं --- ते करील फल क्‍यों चाखत हैं, जिन चाखी रस 
दाखी ।” प्रथवा विनय पदों में कवि स्वयं कहता है 'जिहि मधुकर अ्ंबुज-रस चाखूयो, क्‍यों 
करील फल भाव ।” ( १६८ )। इसमें पत्ते नहीं आते है । भ्रलीगढ़ क्षेत्र में तहसील मांढ 
तथा हाथरस में करील अ्रधिक है । यह ब्रज का हो ज्षेत्र है। टेंटो' फल के सिलसिले में इसका 
उल्लेख पहले भो हो चुका है । 

कांस, कास ( परि० २०० ) [ सं० काश:, काशं ] यह भुंडदार घास है जो तीन 
चार हाथ उंँची होती है। क्वार में सफ़ द बाल से आते हैं जिसे 'कास फूलना' कहते हैं*, 'जब 
कुआर फूलहिंगे कास ।” ( परि० २०० )। कास छत छाने के काम भी भ्राती है । 

सर ( ६६१८ ) १ [ सं० शर ] सरकंडे [ सं० शरकांड ] से लेखनी बनाने का 
निर्देश है--'कागद गरे मेघ मसि खूटी, सर दव लागि जरे।। इसके पत्तों से छप्पर भी छाये 


कं डंः 


१--प्राईने ग्र०, पएृ० १५० । 

२--प० सं० टी, ३२७३।४, हों सो बसंत करों निति पूज्रा। कुसुम गुलाल सुदरसन 
कूजा । 

३--मानस, किदिकिन्धाकांड, १६, 'फूले कस सकल महि छाई । जतु बरष। कृत प्रकट 
बुढ़ाई । 

४-३ डिया एज्ञ नोन दु पारिनि, ए० २१४, २६५ पाणिनि ने घासों में शर, काश 
कुष, सुंज, शाद, वेतल तथा कतृन नाम बताए हैं। गणों में बीर॒ए, बल्वज, 
दर्भ तथा झुतीरु नाम भो मिलते हैं । 

४२ 


शै३० कल्पित पौराणिक वृक्ष 


जाते हैं ।' 

कुस ( १२१४ ) [ सं० कुश: | ] यह एक पवित्र तण विशेष है| दावानल-पान-लीला 
में वन जलने को वर्रान है--'बरत बन-बांस, थरहरत कुस कांस, जरि, उड़त है मांस, भ्रति 
प्रबल धायो ।' ( १२१४ ) गश्रथवा 'लटकि जात जरि जरि द्रुम बली, पटकत बाँस, कांस, कुस 
ताल । ( १२१२ )। कुश के पअ्रासन के संत्रंध में पहले भी ज़िक्र किया जा चुका है ।* इसकी 


ही एक क़िस्म दभ से श्राद्ध में पितरों का तपण किया जाता हैं। 
जवास्यों ( परि० १६३ ) [ सं० यवासक: ] 'सूर करभ कौ खीर परोस्यौ, फिरि 


फिरि चरत जवास्यों ।” । जवासा छोटा सा कंटीला पौधा होता हैं जो गरमी में तो हरा-भरा 
रहता है किन्तु वर्षा में मुरका जाता है। इस पर सफ़ेद कलियाँ श्रोर लाल फूल भञाते हैं । 

गुजा (स्क० १) [सं० ] या घुघुचनि ( विनय ) [ सं० गुंजा ]का उल्लेख 
कृष्ण के खिलौनों तथा बंदर का श्राग समझ कर फूकने के सिलसिले में किया गया है । 

तुलप्ती ( १७०६,१७१ ) यह एक सुगंधियुक्त पत्ती वाला पवित्र पौधा है। इसके 
फूल को 'मंजरी” कहते हैँ । यह पौधा पत्रित्र माना जाता है श्रौर श्रक्सर स्त्रियाँ जल चढ़ाती 
हैं । घर की तथा “बन तुलसी' दो प्रकार की तुलसी होती हूँ । पंचाम॒त में तुलसी की पत्ती 
डाली जाती हैं। 'भाल तिलक, ख्वननि तुलसीदल, मेट अंक बिये ।/-- ( १७१ ) में साधु 
का चित्रण हैं । 

संजीवन ( ५६३ ) [ सं० संजीवन: ] नवम-स्कन्ध में हनुमान लक्ष्मण के श्रचेत 
होने पर इसकी जड़ ले जाते हैँ---दौनागिरि पर आहि संजीवनि, बंद सुषन बताई ।” ( ५६३) 
प्रथत्रा 'दौनागिरि हनुमान सिधायौ। संजीवनि कौ भेद न पायौ तब सब सेल उठायौ ।' 
( ५४६४ ) | यह कोई झ्रौषधिक जड़ी बूटी ज्ञात होती है ।* 

लताश्रों* में लवंग लता ( ३५४३५ [ सं० लवंगं, लवंग: ] का उल्लेख किया गया 
है--'फूले चंपक चमेलि, फूलि लवंग लता बलि, सरस रसही फूल डाल । फूली निवारी एलि, 
मोगरो सेवति सुबेल, संतनि हित फूल डाल।' ( ३१३५४ ) । त्रिम्ब ( १२७७ ) [ सं० ] 
की उपमा प्राय: अधरों से दी गई है*--'उडुपति बिद्रुम, बिब खिसाने, दामिनि भ्रधिक डरी ।! 
( १२७७ )। तरकारियों में भी 'कुनरू” ( श्य३१ ) या बिम्ब का उल्लेख किया जा चुका 
है । इसकी लता पर परवल की तरह का हरा फल लगता हैं जो पकने पर लाल हो जाता है । 


७- कलिपत पौराणिक वक्ष 


३१८--इस शब्दावली में दो नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं--कल्पबच्छ 
( १६४ ) [सं० ] [प्रथवा कल्पतरोबर ( १६५६ ) तथा पारिजातक ( ४२३५, परि० 


१--हुषं ० सां० ए० १८२, वन-प्राम के घरों को दीवार वेणुपोट , फटे बांस ), 
नलशालि ( नरकुल ) तथा दरकांड से बनाई गई थों । 

२---मानस, श्रयोध्या०, १६६९, फुस सांयरो निहारि सुहाई ।” 

३--इं डिया एज्ञ नोन टु पारिणनि, एृ० २१५, श्रौषधिक फल सूल में “त्रिफला', तथा 
'ग्रमूला' प्रचलित थे | पतंजलि ने 'ब्राह्मोा? का उल्लेख किया है । 

४--प० सं० टी०, १०६।१ “विब सुरंग लाजि बन फरे ।! 
कालिदास, उत्तरमेघ, श्लो० १९, “तन्बी ध्यामा शिखरिद्ञना पक्वबिम्बा: 

परोष्ठी ।' 


वृक्ष, लंता तथा पुष्प॑ ३३१ 


१०६ )। कल्पवक्ष स्त्र्ग करा वक्त विशेष है। प्रत्येक इच्छित वस्तु इसके द्वारा प्राप्त की 
जा सकती है ।* सुदामा को कृष्णा ने कामधेनु के अ्रतिरिक्त कल्पव॒ृक्ष भी दिया था--'काम- 
धेनु, चितामनि, दीन्हीं कल्पबुच्छ तर छाँह” (१६४) । कृ ष्ण ने रासलीला कल्पवृनक्ष की छाया 
में ही की थी--'कल्पतरोवर तर बंसीबट, राधा रति गृह धाम । तहाँ रास-रस-रंग उपायौ, 
संग रोभित ब्रज-बाम ॥” ( १६४६ ) तथा 'सरद निसि अ्रति नवल उज्ज्वल, नवलता बन 
धाम परम निर्मल पुलिन जमुना, कल्पतरु बिल्लाम ।” दशम-स्कंध में भोमासुर वध तथा कल्प- 
वृक्ष-आनयन ( ४८१२ ) प्रसंग भी है । 

हिंडोला संबंधी पद ( परि० १०६ ) में भूले की डंडी पारिजातक की बताई गई है--- 
'डांडि बनई पारिजातक कनक-पटुली बानि।? तथा कल्पद्रुम के खंभ वर्णित हैं--कल्पद्र म के 
खंभ रोपे, मलयगिरि की पाटि।” पारिजात को हरसिगार भी कहते हैं । पद्मावत तथा श्राईने- 
अ्कबरी में 'सिगारहार' नाम मिलता है ।* समुद्र-मंथन से प्राप्त चौदह बहुमूल्य रत्नों में पारि- 
जातक भी था जो इन्द्र को मिला था--अप्सरा, पारिजातक, धनुष, अस्व, गज स्वेत, ये पाँच 
सुरपतिहि दीन्हें।! ( ४३५ ) । 


३--कालिदास, उत्तर-सेध, श्लो० ११,....सेक : सूते सललमबलामएडन कल्पबक्ष : | 
६--प० सं० टी० ३७७।३ 'झो सिगारहार जस ताका । 
पहुप री श्रपत हिरदे तगा ।' 


खंड ११ 


गृहस्थी कीं उपयोगी वस्तुरँ 


१--साधारण पात्रों के नाम 


३३९. सूरसागर में बतंनों से संबंधित शब्दावली विशेष रूप से दशमस्कन्ध के श्रन्तर्गत 
बाल-लील। भोजन, माखनचोरी, दधिदान, होली श्रादि शीर्षक पदों में मिलती हैँ । इन नामों 
से सूरकालोन दिन प्रतिदिन के साधारण जीवन में उपयोगी प्रादेशिक पात्रों के सम्बन्ध में पता 
चलता हूँ । साथ ही प्राय: सभी पात्र कनक तथा मणिजटित वर्णित होने के कारण राजसी 
वभव के सूचक भी हैं । 

बतंन के साधारण भ्रर्थ में कई शब्द प्रयुक्त हुए है'--बासन ( ७०७ ), पात्र 
( ३६३ ) [ सं० पात्र ], भाजन (७६६ ) तथा भांड ( €३६ ) [ सं० भांड ]--भ्राजु 
कान्ह करिहें प्रनप्रासन । मनि कंचन के थार भराए, भाँति भाँति के बासन/ ( ७०७ ) अथवा 
“भरि भाजन मनि खंड निकट धरि, नेति लई कर जाइ । ( ७९६ ), तथा 'फोरि भांड दि 
माखन खायौ” ( ६३६ )। द्वितीय-स्कन्ध में भक्ति-पंथ के संबंध में बताते हुए कवि कहता 
हैं - पात्र-स्थान हाथ हरि दीन्हे । बसन-काज बल्कल प्रभु कीन्हे ।! ( १६३ )। अलीगढ़ क्षेत्र 
की बोली में सूप, चलनी, चकला भ्रादि गृहस्थी में उपयोगी वस्तुओं को सामूहिक रूप से सोंज 
( १३०, ६१३, १४२७ ) कहते है--याहु सौंज संचि नहिं राखी, अपनी धरनि धरी! 
( १३० ) ।* दीपमालिका प्रसंग में 'रलमल दीप समीप सौंज भरि लेकर कंचन थालिका' 
( १४२७ ) वर्णन है। प्रायः मिट्टी के हर प्रकार के बर्तनों को ही बासन या भांडा कहते है ।* 
भ्रलीगढ क्षेत्र मे बोलने में साधारणतया “बर्तन भांडें' श्रथवा बासन कूसन' धातु तथा मिट्टी के 
बतनों को कदते हैं ।? नगरों मे 'बतंन' शब्द अधिक प्रचलित है । 

२४०. कुछ पात्र पानी, दूध, दही आदि रखने के काम में ही भ्रधिकांश रूप से 
श्राते हैं जसे-- 

भारी ( १६०२, ८०१ ) छोटी गर्दन का मिट्टी का पात्र हैं। इसी को भभूकर कहते 
हैं (४ भोजन शीर्षक पदों में यमुना-जल पीने के लिए भारी में रखने का उल्लेख है-- जमुना 
जल राख्यो भरि' (१०१४) श्रथवा 'भरि भारी जसुमति ल्याई (८०१ )। नंद तथा 
वरुण कथा में भी नंद का भारी में यमुना जल भरने का वर्शन मिलता है--'भारी भरि जमुना 
जल लीन्‍्हौ' श्रथवा 'ले धोती भारी बिधि कर्मट' (१६०२) । वाण ने संभवतः कारी के लिए 

१-- इंडिया एज्ञ नोन टु पारितनि' पृ० २४६, पाणिनि ने अमत्र तथा 'कौलालक 

( ५६७॥७]5 8॥0 ]004/07"ए ) शब्द प्रयुक्त किए हैं । 

२--छू ० जी, पए्‌ृ० ६, प्रध्या० 3 । 

३--क० जी०, ए० १०, भ्रध्या० ? 

४--प० सं० टी०, ४२।४ का निच्ित माँठी का भांडा।' 

१--बनियर, ३४३, लाल कपड़ा चढ़ा हुश्ना टीन का पानो का पात्र सुराई! कहलाता 

था| कपड़ा भिगो देने से पानी ठंडा हो जाता था | बाहर तथा लड़ाई के मंदानों 
ध्रादि में इसका प्रयोग होता था । किन्तु घरों में मिट्टी के पात्र काम में श्राते थे । 
यह भी भीगे कपड़े से ढके रहते थे। 


३३६ साधारण पात्रों के ताम 


ही संस्कृत शब्द 'प्राचामरुक' प्रयुक्त किया हैं ।* कुछ स्थलों में 'कनक भारी का उल्लेख भी 
है--सीतल जल कपूर रस रचयौ, भारी कनक लिए भ्रंचवावति' ( ११३२ )। 

गागरि, गगरी ( २०१७ ) [सं० ग्गरी-गग्गरी-गगरी] विशेष रूप से पनघट-लीला में 
गग री का अनेक पदों में उल्लेख है--काह को गगरी ढरकावं । काहू की इंडुरी फटकावें । काह 
की गागरि धरि फोरें । काह के चित चितवत चोरैं। ( २०१७ ) प्रथवा 'जल हलोरि गागरि 
भरि नागरि, जबहीं सीस उठायौ। घर कौं चली जाइ ता पाछें, सिर तें घट ढरकायों ।! (२०२३) 
होली में खेलने के लिए गागर में रंग भरने का उल्नेख है--'एक लिए सिर सोंघे गागरि । 
( २५१० )। यह भी मिट्टी श्रथवा धातु की होती है --'फोरी सब मटुकी भ्ररु गगरी । कृष्ण 
का माँ को समभाने का ढंग चित्ताकर्षक है --कदम-तीर तें मोहि बुलायौ, गढ़ि गढ़ि बातें 
बानति । मटकत गिरी गागरी सिर तें, भ्रब ऐसी बुधि ठानत। ( २०४६ )। घट ( ३४२, 
२०२४ ) गगरी का ही दूसरा नाम घट भी है जिसे प्राजकल प्रधिकतर 'घड़ा” कहा जाता है । 
पनघट-लीला में ही घट का उल्लेख है--घढ मेरा जबहीं भरि दैहोँ, लकुटी तबहीं दंहों' 
(२०२३ ), 'घट भरि दियौ स्थाम उठाइ।' ( २०२५ ) भ्रथवा 'सखियनि बीच भर्‌यो घट 
सिर पर, तापर नैन चलाव। डुलत ग्रीव, लटकति नक-बेसरि मंद मंद गति आव' ( २०४६ ) 
आ्रादि पद्यांशों में पानी भरने श्रोर सिर पर गागर रखकर चलने का भी स्वाभाविक चित्रण 
हुआ है| 'मंद मंद गति चलत अ्रधिक छबि अंचल रह्यौ कहरि क! ( २०४५ ), 'ग्वारि घट 
भरि चली कमकाइ”! भी ऐसे ही चित्र हैं । घड़ा कंचन का भी बताया गया है--“चंदन प्रगर 
कुमकुमा केसरि, बहु कंचन घट फोरि/ ( ३४५२५ ) | प्रारंभिक विनय-पदों में एक स्थल पर 
मनुष्य जीवन के संबंध में यह उक्त प्रयुक्त हुई है --'भायु भग्न-घट-जल ज्यौं छीजे (३४२) । 
होली में भी रंग से भरे घट थे--'धूरि धातु रंग घट भरे, हरि होरी है ।! (३४३२ )। 

पनघट-लोला प्रसंग कृष्ण-गोपी-राधा प्रेम के संयोग पदों में महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
हैं। कृष्ण को शैतानी से वह ऊपर ही ऊपर भुंभलाती हैं, उलाहना लेकर यशोदा के पास 
जाती हैं किन्तु उनका भ्रन्तमंन प्रफुल्लित हो उठता है-- यह लीला सब स्याम करत हैं, ब्रज- 
जुबतिनि के हेत । सूर भजे जिंहि भाव कृष्ण कौं, ताकौं सोइ फल देत ।' ( २०५० ) श्रथवा 
'राधा सखिनि लई बुलाइ | चलो जमुना-जलहि जैये, चलीं सब सुख पाइ ॥ सबनि इक इक 
कलस लोन्ही, तुरत पहुँची जाइ | तहाँ देख्यौं स्थाम सुन्दर, कुंवरि मन हरषाइ।” ( २०५४ ) 
तथा 'मोहन त्रिन मन न रहे, कहा करों माई ( री )! ( २०६२ )। 

पानी भरने का स्थान पनिघट ( २०७० ), पनघट ( २०५७ ) कहलाता है--- 
'गागारि नागरि ले पनघट तें, चली घर्राह कौं श्राव । ग्रोवा डोलति, लोचन लोलति, हरि के 
विर्ताह चुराव । ठठकति चले, मठकि मुख मोर, बंकाह भौंह चलावे |! ( २०४७ )। घाट 
( ३८०६ ) शब्द भी प्रयुक्त हुम्ना हैं ।* ग्वालिनों का यमुना तट पर जल भरने जाने का हो 
वर्णन है-- सुनहु सखी री वा जमुना तट । हाँ जल भरति श्रकेली पनिघट, गही स्याम मेरी 


१--हषे० सां० भ्र०, ए० ८५ राज्यश्री के विवाह के समय वासगह में एक कोने में 
कंचन “प्राचामहक” रक्‍्खा हुआ थ। । पलंग के घिर।हने पानी से मरा “निद्राकलश' 
था। उस समय “निद्राकलश' की प्रथा थी । 'कादम्बरी' में गंधर्वलोक में चनद्रा- 
पोड़ के शयन-कक्ष में भी इसके रख जाने का उल्लेख है। 

२--प० सं० दी ०, ५६०।५, 'पनघद्र घाठ ढंग जित ही हीं ।' 


गृहस्थी की उपयोगी वस्तुएँ १३७ 


लट ॥ यमुना के जिस घाट से यह पानी भरती होंगी वही पनघट हुआ । राजस्थान में पनघट 
से लौटती हुई, सिर पर कई कई घड़े रकखे श्रौर रंगबिरंगे लहूँगों तथा दुपट्टों से सुसज्जित 


स्त्रियों का दुश्य भ्राज भी देखने को मिलता है । 
कलस ( ६१०, ६४५०, २०४४ ) [ सं० कलश:, कलसी, कलस: ] पनंघट-लीला के 


प्रतिरिक्त 'कलस' का उल्लेख 'मंगल-कलस' के रूप में है तथा होली-प्रसंग में रंग से भरे कलश 
का भी वर्णन हैं। राम के प्रयोष्या लौठने पर श्रयोष्यावासी उनका स्वागत करते हैं--'प्रति 
प्रति गृह तोरन ध्वजा धूप । सजे सज़ल॑-कलस श्ररु कदलि-यूप' ( ६१० )। कृष्णा-जन्म पर 
भी प्रन्य मंगल-सामग्रियों के साथ रत्नजटित स्वर्ण-कलशों का वर्णान है'--'कंचन-कलस जगमगें 
तग के । भागे सकल अमंगल जग के । ( ६४० ) भ्रथवा भाई मंगल-कलस साजि के 
( ६४५ ) ।* सजल कलस' देखना भ्राज भी शुभ माना जाता है । विवाह में द्वाराचार' के 
समय दो स्त्रियों के जल से पूर्ण कलस लेकर खड़े होने की प्रथा आज तक चल रही है। 
विवाहोपरान्त द्वारिका में कृष्ण-रुक्मिणी का स्वागत भी इसी प्रकार होता है--“बाँधहु बंदन- 
वार मनोहर, कतक कलस भरि नीर धरावहु। (४८०३ )। कलश प्रायः पीतल, कांसा 
ग्रादि धातुओं के बनाये जाते हैं। ऊपर के पद्मांश में श्रीमन्‍्तों के योग्य सोने के रत्नजटित 
कलश का वर्णन हैं । ० 

फाग शीषंक पदों में रंग से भरे कलसों का वर्णन है-- कनक कलस कुमकुम भरि लीन्हौ 
कस्तूरी तामं घसि घोरी । ( ३५२६ ) | होली प्रसंग में बारुणी से भरे हुए कलस की चर्चा 
भी है-- कोटि कलस भरि बारुनि' ( ३५२७ )। श्राजकल भी “कलसा या कलसी” शब्द 


बोले जाते हैं । पद्मावत में 'वारि' छोटे कलश का सूचक है ।'* 
२४१, माट सढुकिया ( ६४६, २१४८, ३५२०, २१३० ) मटुकिया मिट्टी के घड़े 


से मिलता जुलता किन्तु छोटा पात्र है किन्तु माट खूब बड़ा होता हैं। इसके किनारे गोल 
किन्तु मुंडे हुए रहते हैं। माखन चोरी तथा दधिदान प्रसंग में भ्रनेक बार इसका उल्लेख हुम्ना 
है जिससे पता चलता है, कि दूध दही तथा घी इसमें ही रखने की प्रथा थी---“मटुकी के ढिग बैठि 
रहे हरि, करें आपनी घात ।/ ( 5६६ ), हेरि मथानी धरी माट तें, माखन हौ उतरात' 
(८८८ ), अथवा 'सूरदास प्रभु रसिक सिरोमनि दधि के माठ भूमि ढरकाए।/ ( २१३० ) 
तथा यह सुनि स्यथाम सबनि कर तैं दधि मटुकी लई छड़ाइ |” ( २१४२ )। पुराना माट जौ 
दध, दही या घी से चिकना हो जाता है उसको आज भी स्त्रियाँ संभाल कर रखती हँ--'“बड़ौ 
माट इक बहुत दिननि कौ श्राद्दि करयो दस टदूक । (६३२५ )। अलीगढ़ चोत्र में दही बिलोने 
वाले पात्र को बिलोमनी', 'चलामनी” श्रथवा 'बहेड़ी' कहते हैं ।* 


कलस तथा सरदइयों पर चित्र बना रही थों। इस प्रकार चित्रित कलश ग्राज भी 
विवाह-वेदी के पास रकखे जाते हैं । पछांह में ऐसे घड़ों में छाक का सामान भेजते 
हैं तया यह 'छाक्ृमांड' कहलाते हैं । सात सरेंया मंडप में लटकाने की भो कहाँ 
कहों प्रथा है। 2० २६, ऐपन से पंचांगुल को थाप लगे तथा फूल माला तथा 
झास्र पहलव से झलंकत 'पूर्राकलश' का वर्णन है । 

२--मानस, बाल०? ३४४। 'बिबिध भाँति मंगल कलस गृह ग्रह रचे संवारि ।? 
प० सं० टी०, २८५५।५ “कंचन कलस नीर भरि धरा। 

३-प० सं ० दी०, ४०६। १, वुनि ले रोग वारि मुख धोई । 

४-क० जी०, प्र० ६, प्रध्या० ६। 

छऐ 


११८ साधारण पात्रों के नाम 


मटुकी भ्रौर माट सामान्यतः मिट्टी के ही बनते हे किन्तु कृष्ण-जन्मोत्सव प्रसंग में सोने 
के माट का उल्लेख भी है--कनक को माट लाइ, हरद दही मिलाइ, छिरकें परस्पर छल बल : 
धाद क॑! (६४६ )। होली प्रसंग में भी साधारण तथा सोने के माट का परिचय मिलता है-- 
'उतहिं माट कंचन रंग भरि-भरि, लै श्राइं जिय जोरि' ( ३५१६ ) श्रथवा “ नव केसरि के 
माट उलेड़ुं' ( ३५२० ) तथा कंचन मांट भराइ कं, रंग होरो । सौधें भर्‌यौ कमोर, लाल रंग 
होरी' ( ३४८४ )। 

कूमोरी ( 5८5३े, ८५८८, ६०२ ) यह भी दूध दही रखने का मिट्टी का पात्र है तथा 
मटुकी का समानार्थक रह । श्रतएव माखन-चोरो शीर्षक भ्रनेक पदों में इसका भो निर्देश हुग्ना 
है--ठाढ़ी भई मथनियाँ कें ढग, रीती परी कमोरी ।' ( ६०३ ) 'नित प्रति रीती देखि कमोरी 
मोहि भ्रति लगत भकुंकायौ' ( ६०६ ) अथवा गआझ्रापुन गई कमोरी मांगन, हरि पाई हाँ घात । 
( ८८८ )। फाग-वर्णन में भी "कसर भरी कमोरी” का उल्लेख है । 

दोहनी ( १०१६, २०२७ ) [ सं० दोहनी ] जिस पात्र में दूध दुहते हैं उसे दोहनी 
कहा जाता है । श्रतएव गौ-दोहन शीष॑क पदों में दोहनी की चर्चा होना स्वाभाविक ही है-- 
'कैसें गहत दोहनो घुटुवनि कैसे बछरा थन ले लावह' ( १०१९ ) | कृष्ण की दोहनी भी 
'कनक' की बताने का अलोभन कवि रोक नहीं सका है--तनक कनक को दोहनी, दे दै री 
मैया । तात दृहन सीखन कह्यौ, मोहि धौरी गया” ( १०२७ ) | अलीगढ़ क्षेत्र को ग्रामीण 
बोली में 'धोनी' [ दोहनी ] शब्द श्राज भी चल रहा है ।* 

२४२. चुरू ( ८०१ ) [ सं० चुलुक: ] भोजन संबंधी पदों में मुख प्रज्चालन का जल 
चुरू में रखने का निर्देश हैं-- हँसि जननी चुरू भराए। तब कछु कछु मुख पखराए (5०१ )। 
यह पानो रखने का एक छोटा बतंन हैं । 

कुरडी (४६६) [सं० कुंडिका - कुंडिग्रा-- कुंडी--कूंडी] यह एक कटोरे की तरह का 
पात्र हैं। नवम स्कन्‍्ध में राम-सीता-विवाह के समय कंकशणा-मोचन के अवसर पर सोने क़ी 
कुंडी जल से भर कर रखने का निर्देश है--'पूंगीफल-जुत जल निरमल धरि, श्रानी भरि कुडी 
जो कनक की ।' 

कुड ( ४०५ ) [ सं० कुंड ] कूंडा या कुंड भी नाद की तरह का पात्र होता है। यज्ञ 
के निपित्त बनाया गया यज्ञ-कंड इसी प्रकार का विशेष पात्र है। भृगु-अ्रवतार में यज्ञ-कुंड से 
'पृर॒ष” के निकलने की कथा है। 

:». कमंडली, कमंडल* ( ११०२ ) [ सं6 कमंडलु: ] यह पानी पीने का एक विशेष 
प्रकार का गिलास होता है। यह लकड़ी, मिट्टी या धातु का बनता है। पश्रब समान्यतः साधु 
सन्यासियों के पास इस प्रकार का जलपात्र रहता है । सूरसागर में ब्रह्मा-वत्स-हरण में कमंडली 

८ ब्रह्मा का उल्लेख हैं--देखि गोप-मंडली कमंडली चवितै रह्यौ' ( ११०२ )। सुदामा का 
कमंडल काठ का बना हुझा बताया गया है--'हुतो कमंडल दृढ़ काठी को! ( ४५४७ )। 


हक-+-3०० जककनीनानन- -+०-+>-०--- 


१--क ० जी ०, ए० १०, प्रध्याय ६ । 
२--हर्ष० सां० श्र०, ( चित्र ५) गोकरोइवर टोला मथुरा से प्राप्त बोधिसत्व की 
भूत के हाथ में कमलमुकुल के सहश कमंडलु है। देवगढ़ मंदिर के नरनारायण 
शिलापट्ट पर प्रंकित नारायरा सूर्ति के हाथ में भी ऐसा कमंडलु है । 
हष० सां० ह्र०, ए० १६० दिवाकर मित्र के ग्राथम में भिक्षापात्र तथा चोवर 
वस्त्रों के साथ रुमंइलु का उल्मेज् भो है । 


गैहस्थी की उपयोगी वस्तुएं ३३६ 


खरिका ( १८३१ ) भोनन संबंधी इस पद में 'गरमों शुरू खरिका ले झ्राई! 
उल्लेख है। 


२--भोजन करने क॑ पात्र 

२४३. थालिका, थार, थारी ( १४२७, ७०७, ६४० ) [ सं० स्वालिका-आा० 
थल्लिया-थरिया], थार [ सं० स्थाल ] भोजन प्रारंभ करने के पहले सोने की थाली में हाथ 
धोने का उल्लेख है--'कनक थार में हाथ धुवाए' । खाने के थाल सोने, चाँदी के जड़ाऊ थे-- 
थार कटोरा जरित रतन के । भरि सब, सालन बिबिध जतन के ।” (१८३१) तथा 'तनक तनक 
धरि कंचन थारी'। थारी ( २५६ ) में जूठन देने का वर्णन इन सभी पदों में है--'बोलि दई 
हँसि जूठनि थारी ( १८३१ ) झ्रथवा 'मांगत कछु जूठनि थारी' ( ८०१ )। भ्रन्नप्राशन शीर्ष क 
पद में भो मण्ि-कंचन के थार का वर्णन है--मनि कंचन के थार भराए, भाँति-भाँति के 
बासन' तथा 'कनक थार भरि खीर धरी ले, तापर मधु-घृत नाई” ( ७०७ )। पूजा भ्रादि की 
मांगलिक सामग्री भी कनक-थार में रक्‍खी जाती थी--'कनक थार भरि, दधि-रोचन ले बेगि 
चलो मिलि गावत' ( ६४१ ) श्रथवा 'कंचन-थार-दूब-दधि रोचन, गावति चाद बधाई” (६४० ) 
ग्रथवा 'कर कंकन, कंचन-थार मंगल-साज लिए! ( ६४२ )। राम के ग्रयोध्या-पुनरागमन पर 
स्त्रियों ने मंगल थाल लेकर स्वागत किया--दधि-दूब-हरद, फल-फूल-पान। कर कनक-थार 
तिय करतिं गान । (६१० )। ऐसे थाल से आरती या तिलक भी किया जाता है-- दधि 
प्रच्छत रोचन धरि धारनि, हरषि स्थाम सिर तिलक बनावतिं। ( १४५७६ )” तथा 'कंचन-थार 
दूब-दधि रोचन, सजि तमोर ले आई । ( १४०५ ) ।*९ 

कोपर ( ६१३ ) बड़ी थाली या परात को कहते है--दधि-फल-दुब-कनक कोपर 
भरि, साजत सौंज बिचित्र बनाई ( ६१३ )।"* 

सराव ( २७१ ) [ सं० शरावं, शराव:ः ] इसका श्रर्थ प्याला या ढकनी है । हरि के 
विराट रूप की श्रारती संबंधी पद में पृथ्वी को सराव बताया गया हँ--'मही सराव सप्त सागर 
घृत, बाती सैल घनी' ( २७१ )। 

बेला ( १०१४) [| फ़ा० बेला ] बेला में कृष्ण कै दूध पीने का निर्देश है--'बेला 
भरि हलधर कौ दीन्हो । पीवत पय भ्रस्तुति बल कीन्हों । (१०१४) | बड़े फैले हुए फूल या कांस 
के कटोरे को बेला कहते हैं | कुछ घरों में श्रभी तक बेला में दूध पीने की प्रथा चल रही है । 
इससे छोटा पात्र 'बिलिया_ कहलाता हे । 
.. १--आईने श्र०, एृ० ११८, सम्राट का भोजन सोने, चाँदी, पत्थर तथा मिट्टी के पात्रों 

में तेयार होता था। थालियों, प्यालों तथा कटोरियों में परोसने के बाद दस्तर- 
खान पर श्राता था । 
१--मानस, बाल०, २४६ 'कनक थार भरि मंगलन्हि 
३२-- मानस, बाल०, २२४।२ 'कनक कलस सनि कोपर ढझरे। सुचि सुंगध मंगल जल 


पूरे । हर 
प० सं० ठी०, ५६४।५ 'पुनि लोठा कोंपर ले भाई ।' 


क० जी०, प्र० १२, भ्रध्या० १४ भ्राज कल पूजा की शंखी में जल डालने को 
गहरो ताँबें की कटोरी को भी 'कोपर' कहते हैं। 
प० स० दी०, ५६२२, 'कोइ लोटा कोंपर लै श्राई ।' 

(२) बुन्देलखंड में परात के भ्र्थ में ही यह शब्द प्राण भी चल रहा है । 





३४५ म्न्‍्य पात्र 


कटोरी, कटोरा ( १०१४, १८३२१, ४४३३ ) [ सं० करोटि, करोट, कटोर ] यह 
पात्र दाल, तरकारी तथा घी ग्रादि रखने के काम में श्राज भी श्राते हैं--गायौों धुत भरि धरी 
कटोरी ( १०१४ ), 'भरिं सब सालन बिबिध जतन से” ( १८३१ )। एक स्थल पर बाल में 
लगाने का तेल रखने का भी वर्सन है--'जे कच कनक कटोरा भरि-भरि मेलत तेल फुर्लल ।' 
( ४४३४ )। 

कचोंरा' ( १८३१ ) कटोरे का ही समानार्थक है, श्रतएव घी रखने का वर्णन है--- 
'घिरत सुबास कचोरा नायो । 

ग्रलीगढ़ क्षेत्र की बोली में बेले को छोला' भी कहते हैं। 'थरिया' शब्द भी गाँवों में 
चलता है । घड़े से छोटा बूरा रखने का पात्र वहाँ _तीला' या खमड़ा' कहलाता है। सुराही 
का अ्रन्य नाम कुंजी भी है। इसके ग्रतिरिक्त मटुकी या कमोरी को 'कछरी', “चपटिया, 
'हंड़िया' [ सं० भांडिका ] या 'हडुकी भी कहते हैं तथा दूध जमाने का पात्र 'जमावनी' कह- 
लाता है ।* 


३-णन्य पात्र 

३४४--ढकनियाँ ( २२१८ ), [ ढाकना हि० ] दधि-दान श्रथवा माखनचोरी प्रसंग 
में दध दही को ढाकने का भी वर्णन है--सुभग ढकनियाँ ढाँकि बाँधि पट जतन राखि दीकें 
समुदायो । ( २२१८ )। पात्रों को ढकने के काम झ्राने वाली तश्तरी या रकाबी ही 'ढकनी' 
कहलाती है । 

तष्टीर ( १८३१ ) ज्यॉनार संबंधी पात्रों में यह भी है--'धरि तष्टी भारी जल 
ल्याई! ( १८३१ ) | इसको ही संभवत: श्राज 'तश्तरी' या 'रक़ाबी' कहते हैं । 

हठरी ( १४२८ ) यह मकान से मिलता जुलता मिट्टी का खिलौना होता है। दीपा- 
वली की लक्ष्मी-पूजा तथा गोधन-पूजा में 'हठरी' रखते हैं। बच्चे इनमें दिये जलाकर रखते है 
पझ्रथवा इन्हें खीलों से भरते हैं । सूरसागर में भी दीपमालिका के वर्खन में उल्लेख है - 'सुरभी 
कान्ह जगाय खरिकहि बल मोहन बेठे हैं हठरी । ( १४२८ )। 

३४५. तुलसी की शब्दावली में कुछ ऐसे शब्दों की भ्रोर ध्यान जाता है जो सूर 
सागर में नहों मिलते है जैसे 'करछुली', 'सिल' तथा लोढ़ा श्रादि ।१ पद्मावत में रत्नसेन- 
ज्यौनार तथा बादशाह-भोज वर्णन में खाने के पात्रों की चर्चा हैं। र॒त्नसेन श्रादि का भोजन 
सोने की पत्तलों के ऊपर रखे हुए माणिक्य-जटित सुवर्ण थालों मे परोसा गया था। एक 
एक व्यक्ति के श्रागे सो सो जोड़ी कटोरियाँ रवखी थी जो रत्नों से जड़ी हुई थी । इससे व्यंजनों 
के भ्राधिक्य का भ्रनुमान भी कराया गया है। यहाँ जायसी ने कुछ भिन्न नाम जेसे 'खोरा', 
'खोरी [ प्रा० खोर, खोरय ८ कचुल्ला | तथा 'गड़ नह [ सं० गड्डुक > टोंटीदार लोटा ] 
का उल्लेख किया है। दोनों के पात्रों में जो एक बड़ी समानता है वह हैं उनका सोने का तथा 


१--प० सं० ढी०, ५६४।१, श्रेत्रित बानी भरे कचोरा ।? 
२--कु० जी०, प्ृ० १०, श्रध्या० ६। 
२--क ० जी०, पृ० १२, ग्रध्या० १४, ठाकुर जी को नहलाने की छोटी बिलिया को 
प्राज भी तस्टा' या 'चररोदकी' कहते हैं । 
१--तुलसी, दोहा ०, ५२६, लकड़ी डोब। करछुली, सरय काज श्रनुहारि !? 
४६०, फोर्राह सिलि लोढ़ा रुदन, लागे भ्रटुक पहार । 








गृहस्थी की उपयोगी वस्तुएँ ३४१ 
रत्नजटित होना है ॥* इसके ग्रतिरिक्त 'लोटा', 'कंवल' [ अ्र० कुमप्नल, कुमूल, कुमूल 5 प्याला, 
पान-पात्र], 'रसकौंला' [रसकंवला 5 रस से भरा पात्र], 'कठहंडी' (२८४५४) ८ [हंडिया ] 
प्रादि भी महत्त्वपूर्ण नाम हैं। रसोई में खाना पकने का विस्तृत चित्रण है श्रौर यहाँ ही 
पकाने वाले कुछ पात्रों का भी जायपी ने उल्लेख किया है जैसे 'करिल | “बड़े कड़ाह, 
रीवां की श्रोर प्रचलित शब्द है--देशी 'कडिल्ल' >लोहे का बड़ा पात्र, कराह ], श्रांडी' 
| >हांडी ], 'ठांकहिटांका' [ > बड़ा पात्र], 'हंडा',, 'कराहन्हि,, 'लोहड़ा' श्रादि । पद्मावत से 
'सुराही तथा 'प्याला' का भी बोध होता है।* 

सूरसागर में 'सौंज” शब्द से ही खाना पकाने में काम श्राने वाले पात्रों का सामूहिक 
भाव व्यक्त किया है। इसके अभ्रतिरिक्त रसोई में उपयोगी पात्रों-- जैसे कृड़ी, कठौती, कढ़ाई, 
पतीली, भगोना [ सं० भागद्रोणक ]), तवा, चमचा, तसला, परात, करछी, संड्सी, चिमटा 
आदि नामों का श्रभाव सा है। भोजन के पात्रों में भी आज कुछ नये पात्रग्मा गये हैं, जैसे 
गिलास, चम्मच, प्याला, थर्मस, टिफ़िन करियर, जग आदि । श्रन्य कुछ पात्रों में लोटा, बालटी, 
गंगाल, तोली, सुराही, चौकड़ा, शिलक़ची, श्रादि उल्लेखनीय हैं । गाँवों में श्राज भी एक 
थाली तथा लोटे से खाने तथा पानी पीने का काम निकाल लिया जाता है, किन्तु शहरों के 
एक वर्ग में उपर्युक्त पात्रों के अतिरिक्त चीनी तथा शीशे की प्लेटों, प्यालों, गिलास तथा खाना 
परोसने के पात्रों एवं काँटे छुरीव चम्मच का प्रचलन हो गया है। यह प्रभाव पाश्चात्य 
संस्कृति का ही हैं। चाय काफ़ी ने हमारे जीवन में महत्त्वपूर्ण स्थान बना लिया है, इससे 
चीनो के बतनों का बढ़ना भी स्वाभाविक है । मिट्टी के बर्तनों में कुल्हड़, [ सं० 
कुल्हारिका |, दिया, सकोरा, सुराही, भभकूकर तथा सरवा के नाम लिये जा सकते हैं । 


8 थन्य छोटो वस्तुएँ 


३४६--सूरसागर को शब्दावली में गहस्थी में उपयोगी कुछ छोटी छोटी वस्तुभ्ों के 
नामों की झ्रोर ध्यान जाता है। प्रायः यह सभी वस्तुएँ श्राज भी घरों के श्रावश्यक अ्रंग हैं । 
कुछ का उपयोग विशेष रूप से ग्रामीण जीवन में भ्रधिक होता हैं । 

ग्वालों तथा उनके महर नंद से क्ृष्ण-कथा का संबंध होने के कारण रई श्रथवा 
मथनी, * मथानी, मथ निया, ( ७६०,७६३ ) [ सं० रय८> गति ], [सं० मथिः ] से दही 
बिलोने का दृश्य अनेक पदों में चित्रित होना स्वाभाविक है। विशेष रूप से बाल-लीला तथा 
माखनचोरी में इन शब्दों का भ्रधिक उल्लेख हुआ है | प्रात:काल ही माता यशोदा दही मथकर 


कजजत.3अननम+-+ 


१--१० सं० टौ०, २८२।१ 'कनक पश्र पसरे पनवारा। 

२८२॥२ 'सोन थार मनि मानिक जरे।' 

२८४।४ 'रतन जराऊ खोरा खोरी । जन जन भ्रागें सौ सौ 

जोरों । गडग्नन्ह हीर पदारथ लागे ।' 
२--प० सं०, ५६३।४, २४।६, १३५॥१, ५४३।२, ४४९--५५०, ५४५।४ 
३१९॥१। 
३--प० सं० टी०, १५२।४, 'सांस दहेड़ि सन मथनों गाढ़ो । 
हिएँ चोट बिनु फूठ न साढ़ो ।! 


२४२ ध्रन्य छोटी वस्तुएं 


नवनीत निकालती हैं । मथने की ध्वनि के लिए घमरको* शब्द प्रयुक्त किया है---“ज्यौं ज्यों 
मोहन नाच ज्यौं ज्यों रई घमरको होइ (री)।' 'तेसिय किकिन-धुनि पग-पूपुर, सहज मिले सुर 
दोइ (री) । ( ७६६ ) श्रथवा ( एरी ) भ्रानंद सौं दधि मथति जसोदा, घमकि मथनियाँ घूम । 
निरतत लाल ललित मोहन, पग परत अटपटे भू में ।। ( ७६५ ) । शिशु कृष्ण कभी तो नृत्य 
करते है श्रौर कभी मां की मथानी पकड़ लेते हैं भ्रौर वह बहला फुसला कर उनको ऐसा करने 
से रोकना चाहती हैं--नंद जू के बारे कान्‍्ह छांड़ि दे मथनियाँ' ( ७६३ )। ब्रज के गोप-गहों 
का चित्र भी खींचा हँ--'घर घर गोपी दद्यौ बिलोब कर-कंकन भंकार ।' ( १०२६ )। 
इन नित्य-प्रति के जीवन के चित्रों में कहीं कहीं कवि उनके भ्रलौकिक रूप को नहों भूल पाया 
है-- जब दधि-मथनी टेकि अर । भ्रारि करत मट॒की गहि मोहन बासुकि संभु डरे। ( ७६० ) 
ग्रथवा 'जब मोहन करि गही मथानी । परसत कर दधि, माट, नेति, चित उदधि, सेल 
बासुकि भय मानी ।! ( ७६२ )। 
माखन-चोरी में भी इस शब्द का निर्देश हुआ है--ठाढ़ी भई मथनियाँ कें ढिग, रीती 
परी कमोरी ।' (६०३ )। मथने की क्रिया को प्रायः मथत्ति ( ७६४, .७६७ ) श्रथवा 
बिलोबे ( १०२६ ) कहा गया है । श्राजकल दही 'बिलोना' [ सं० विलोलन ] और 'मथना' 
दोनों प्रचलित हैं । मथानी लकड़ी का एक डंडा सा होता है जो दही के पात्र में पड़ा रहता 
हैं। इसके नीचे चक्र होता है। बड़े पात्रों में जब दही मथते हैं तो रई में एक रस्सी भी बाँध 
ली जाती है। इसको ही सूरसागर में नेति ( ७६६ ) [ सं» नेत्र | कहा गया है--“भरि 
भाजन मनि संभ निकट धरि, नेति लई कर जाई! ( ७६६ )। आ्राजकल इसे नेती' या "नेता' 
कहते हैं । 
माखन-चोरी के पदों में छीके (६ ०५), सीके (६११) भ्रथवा सिकहरे (६४५) [सं० 
शिक्यक--प्रा ० सिक्कग--सिक्‍कश्र--सिक्‍का--सीका--सींका | का अनेक बार उल्लेख हुआ है । 
गोपियाँ दूध दही तथा माखन छीके पर टाँग कर जाती थीं किन्तु कृष्ण अपने सखाग्रों के साथ 
नये नये उपायों द्वारा वहाँ तक भी पहुँच जाते थे---चोरि चोरि दधि माखन मेरो, नित प्रति 
गीधि रहे हो छीके ( ६०५ ) अ्रथवा 'ग्वाल के कांधे चढ़े तब, लिये छींके उतारि' ( ६०७ ) 
या 'कब सींके चढ़ि माखन खायो (६११ ) तथा आपु खाइ सो हम माने, श्रोरनि देत 
सिकहरें तोरि । (६४५ ) तथा 'ऊखल चढ़ि, सीकें कौ लीन्हो' (६४६ )। सींका दीवाल पर 
टांगने का लोहे या रस्सी का जाल सा होता है । इसमें खाना भी रख कर टाँग दिया जाता है । 
खाद्य-पदाथों में हवा लगती रहती हैं। साथ ही बिल्ली, कुत्ते आदि जानवरों से रक्षा भी हो 
जाती है। भ्राजकल इसका उपयोग ग्राम्य-जीवन में ग्रधिक होता है । 
पनघट-लीला तथा दघधि-दान-लीला में गोपियों का जल या दही की मटकी अथवा 
कलस पअ्रादि पात्र सिर पर रखकर ले जाने से संबंधित श्रनेक पद हैं । इनमें ही इंडुरी, 
गिंडुरी या गेंडुरी ( २०१७,२०१४,२०३५ ) के श्रधिक उल्लेख हैं । यहाँ कृष्ण का उनकी 
गेंडुरी छीन लेने का वर्णन है--'काहू की इंडुरी फटकाव ( २०२७ ) "नीकें देहु न मेरी गिडुरी 
१--क ० जी०, प्ृ० €, श्रध्या ६, श्राज भी झलीगढ़ की कृषक बोली में इस ध्वनि को 
'खुरक” खुरकन' भ्रथवा घमरा' कहते हैं । 
प्र० १०, श्रध्या> १, झलोगढ़ के कृषक सथानी को 'बिलोसनो, 'मथनो” झ्थवा 
चलामनी' कहते हैं। सादाबाद सें इसो को पसन्‍ना' [ सं० प्रस्नवक ] 
कहते हें। 


गृहस्थी की उपयोगी वस्तुएँ ३४३ 


( २०३४ ) ग्रथवा “श्रानि देहु गेंडुरी पराई! (२०३५ )। यह कपड़े या घास झादि का बना 
गोल छोटा पहिया सा होता है । सिर पर गेंडुरी रखकर स्त्रियाँ ग्राज भी घड़ा रखती हैं ।* 
बड़ी इंडुरी को इंडा' या 'ईंडुरा' कहते हैं। बहनियाँ ( ५५) [ सं० वहन्‌ |--मेरे सिर 
को नई बहनियाँ ले गोरस में सानो' शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। 

३४७ - उलूखल (६६४ ) ऊखल (६५६८--६६७ ) [ सं० उलूखल ] ऊखल- 
बंधन का कृष्ण कथा में महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। इस प्रसंग से ही यमलार्जुन-उद्धार का प्रसंग जुड़। 
हुआ है। माखन-चोरी से तंग झाकर माँ ने उन्हें ऊलल से बाँध दिया--बाँधौ श्राजु कौन 
तोहि छोरे। बहुत लंगरई कीन्ही मोसौों, भुन गहि रजु ऊखल सौं जोर ( €६२ ) श्रथवा 
देखो माइ कान्ह हिलकियनि,रोव॑....माखन लागि उलूखन बाँध्यौं' ( ६४२ )। तब उनका 
रोना देखकर उलाहने लाने वाली गोपियों का हृदय भी भर उठता हे---(जसोदा) तेरौ भलो हियौ 
हैं माई । कमल-नेन माखन कें कारन बाँधे ऊखल ल्याई।' ( €८१ )। यहाँ तक कि बलराम 
भी व्याकुल हो जाते हैं श्रौर सब्च मिलकर यशोदा से क्रोध छोड़कर उनको खोलने की प्रार्थना 
करते हँ--'यह सुनि के हलधर तहेँ धाए। देखि स्थाम ऊखल सौं बांधे, तबहीं लोचन भरि 
भ्राए....स्यामाह छोरि मोंहि बाँध बरु.... ( ८८ ) प्रथवा 'काहे कौं जसोदा मंया, त्रास्यो 
तें बारौ कन्हैया, मोहन हमारौ भैया केतो दधि पियतौ । हों तो न भयो री घर,सांटी दीनी सर 
सर, बांध्यौ कर जेंवरनि, कैसे देखि जियतौ । ( ६६१ )। साथ ही बलराम उनकी अलौकिक 
शक्तियों को भी जानते हैं -- 'को बाँध, को छोरे इनकौं, यह महिमा येई पे जाने ।....जमला- 
जुन तरु तोरि उध्यरन, कारन करन आपु मन माने! (६६८) | 'उलूखल' वेदिक शब्द है। इसी 
को ग्राज 'ओखली' कहते हैँ । गाँवों में नाज कूटने के लिये स्त्रियाँ इसका उपयोग+करती है । 

३४८ -इसी सिलसिले में जेंबरि ( ६६०,६६४ ) दाँवरी (€६१,६६७ ),रजु 
(६६२ ) [ स० रज्जु: | तथा दाम ( €७९६,६७५ ) आदि रस्सी के कई पर्यायवाची शब्दों का 
भी निर्देश हुआ हे-- लें आ्राई जेंवरी श्रब बाँधो । (६६० ) गह गृह गोकुल दई दाँवरी' 
(६६१), 'भुज गहि रजु ऊखल सौं जोरे' (६६२), तथा, कमल-नाल तें मदुल ललित भुज ऊखल 
बाँधे दाम कठोर ( ६७३ )। पटेर, काँस, कुश, दाव [ सं० दर्भ |, पलेल ग्रथवा मंज [ सं०- 
मुंज |] आदि घासों की बनी रस्सी ेंवरी' हीती है । यह सभी घासे खेतों में श्रपने श्राप उग 
श्राती हैं । सिर्फ़ सन के पोंधे श्राषाढ़ सावन में बोये जाते हैं । श्रलीगढ़ क्षेत्र की कषक बोली में 
यह शब्द ग्राज भी प्रयक्‍त होते हैं । बकरी, बछड़ा था पड़रा बाँधने का छोटा रस्सा 'पगहा' 
या 'जेबरा' कहलाता है। इससे पतली रस्सी 'जेबरी' होती है। दायें में चलने वाले बैलों के 
कपड़े से लिपटी हुई जो रस्सी बाँधते हैं वह गेना' होती है। इनमें ही एक और रस्सी क्रेंची- 
नुमा ढंग से डालते हैं, उसको ग्रलीगढ़ छ्षेत्र के कृषक दामड़ी अ्रथवा 'दामरी' कहते हैं ।९ 

सुरसागर में इन विभिन्न,रस्सियों के नामों के भ्रतिरिक्‍त श्रन्य स्फुट प्रसंगों में थोड़े से 
नाम और भी मिलते हैं जैसे नोई ।( १०१६ ) [ देश० णोमी-देशी नाम माला ४३१ ) डोर 
( २४७१ ) सूतरी, बरूह्या तथा बट (४०२२ ) | गाय दुहते समय गाय उचलती कृदती 
है तो उसके पीछे के पर जिस रस्सी से बाँध दिये जाते हैं उसको सूरदास जी ने 'नोई” कहा 





2 क्‌० जी०, पएृ० १३, भ्रध्या० ६, कोल तहसील में कुछ कंजड़ भश्रथवा घियारा 
लोग बस गये हैं। यह घुमक्कड़॒ जाति है । यह लोग रस्सी, इंडुरी, भुनभुना, 
॥; छीके, तथा खस को ठट्टी भ्रादि बनाकर ही श्रपनी जोविका चलाते हैं । 
२--$० जी, ए० ७, भ्रध्या० २। 


३४४ प्रन्य छोटी वस्तुएँ 


है--'कैसें ले नोई पग बाँधत, कैसें गैया- अटकावहु' ( १०१९ )। गो-दोहन के पदों में कहीं 
कहीं इसका उल्लेख हैं। अलीगढ़ को इगलास तहसील में इसको लेमना' या 'लौमना', ग्रनूष 
शहर में 'चंगा तथा सादाबाद में 'नोई' कहते हैं । 

डोर श्रथवा डोरी* तथा गुन [ सं० गुण ] ( ३४५०,३६७६,१३३० ) का उल्लेख 
'चकडीरो' तथा 'गुडीडोर ( २४७१ ) नामक खिलौनों के साथ किया गया है 'चकडोरी की रीत 
यह है, फिर गुन हीं सों लपटाइ।' ( ४१६२ ) । 'गुडीडोर ज्यों (३९७६) तो री” । हिंडोले को 
डोरी रेशम तथा सोने के तारों से बनाई गईं थी--पंचरंग पाट कनक पिलि डोरी” (३५४५० )। 
साधारणत: डोर अथवा '“डोरी' बारीक किन्तु मज़बूत सूत को होती है । पतंग तथा चक की 
डोरी ऐसी ही बनाई जाती है। मिलाई करने के तागे [ फा० ताग ] को भी ग्राजकल 'ोरा' 
कहते हैं । ऋग्वेद में तागे के लिए 'तन्तु' शब्द मिलता है। प्रलोगढ़ के ग्रामोण्ग लोग जानवरों 
को पानी पिलाने की रस्सी को 'डोर' [ देश०दरवर | कदते हैं। वहाँ डोर से मोटी रस्सी 
लेजू | सं० रज्जु: -प्रा> लज्जू-जेजू ] कहलातो है। लेजू' पानी भरने की रस्सी को ही 
प्रधिकतर कहते हैं । पानी भरते समय घड़े की गरदन में पड़ी रस्सी का फंदा 'साफाँ ग्रथवा 
'फाँसा' [ सं० पाशक |] नाम से जाना जाता है ।* 

बट*--'अ्लक जु हुती भुवंगम हू भी, बट लट मनहुँ भई (४०२२) -का उल्लेख भी 
किया जा सकता है। सूत (५४२ ) [ सं> सूत्र ] भ्रथवा सूतरी ( ४३०८ ) की चर्चा लंका 
दहन तथा भ्रमरगीत में है--सन ग्रह सूत, चीर-पाटंबर, ले लंगूर बंधाएं। ( ५४२ ) गअ्रथवतरा 
'सूरदास कहेुँ सुनीन देखी, पोते सूतरी पोहता ( ४३०८ ) | सूतरो' को हो आजकल 'सुतलो' 
भी कहते हैं । यह सन ग्रथवा सूत से बनी पतली श्रौर विकनी रस्सो होती है । बंदनवार, खाट 
के पायते श्रादि में इसका उपयोग होता है। हिंडोला-वर्णन में रेसम बरूहा का वर्णान है । 
हिडोले की डोरी श्रनेक रंगों के रेशम को थी--“बहु रंग रेशम-बरूहा, होगी राग भकोर 
( २४४६ ) । 

३४८--उलूखल-बंधन-शोषंक पदों में माँ का क्रोधावेग में कृष्ण को साँटीर ( ६४८ 
६६३) [ हि० 'सट' ], लकुट (सं० लगुडः ] ( ६७४ ) अयवा बेत (६६७ ) [ सं० वेतस्‌] 
या छुरी ( ३४७२ ) से मारने का वर्णन भी है--सॉँटिनि मारि करों पहुनाई, वितवत कान्‍्ह 
डरायौो' ( €४८ ) भ्रथवा जब रजु सौं करगाढ़े बाँधे, छर-छर मारी साँटो' ( €€३ )या 








१--कु० जी०, पृ० ७, अ्रध्या० २ । 

२--प० सं ० दी ०, ५५७६ 'मन की डोरि लागि तेहि ठांई जहाँ सो गहि गुन 

खांच | 

२३---क ० जी०, ४० ७, श्रध्या० २। 

४--क ० जी०, ए० ६, भ्रष्या० १, जेबरो के दो पूंजों को हथेली से ऐठने को “बंटना' 
कहते हैं। यह बटो हुई रस्सी दुृहरोी तिहरी करके 'भानने” प्रथवा लपठने पर 
'रस्ता' कहलाती है । तोन लटों की बतं” के पुराने टुकड़े 'बतेड़ा' से उधेड़ कर 
निकाली लट ही 'बट' के नाम से जानो जाती है । यह ऐंठी सी होती है । 

५--प० सं० टी, १:८।१ 'चहुँ दिसि श्रान सॉटिग्रन्ह फेरी ।! सॉटिश्रा [ सोंदा लिए 

हुए प्रतिहारी ] वेत्रगाही प्रतिहार राजा के प्रधान दौंवारिक होते थे। प्राचीन 
काल से यह पद चला आया था झौर मध्यकालीन महूल्ों तथा दरबारों में भी 


इसकी प्रथा थी। ह 
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तेरी कहा गयौ, गोरस कौ गोकुल पअ्रंत न पायौ । हा हा लकुट त्रास दिखरावति, आँगन पास 
बंधायों । ( ६७४ ) तथा बालक बदन बिलोकि जसोदा, कत रिस करति श्रचेत । छोरि उदर 
तें दुसह दाँवरी, डारि कठिन कर बेंत ।' ( ६६७ )। कष्ण के मिट॒टी खाने पर भी माता के 
क्रोध का ऐसा ही चित्रण है--'बार-बार अ्ननुरुचि उपजावत महरि हाथ लिये साँटी? ( ६७२) 
श्रथवा साँटी लिये दौरि भुज पकरयौो' ( ८७१ )। माटी-भक्षण-प्रसंग के भ्रन्तर्गत माता का 
उनके मुख में ब्रह्मांड देखकर चकित होने की कथा है--'अखिल ब्रह्मांड खंड की महिमा, दिख- 
राई मुख माँहि ।....कर तें साँटि गिरत नहह जानी, भुजा छाँड़ि श्रकुलानी ।' ( ८७३ ) प्रथवा 
'माटी के मिस मुख दिखरायौ, तिहूँ लोक रजधानी ।' ( 5७४ ) । सूर-काव्य में नितप्रति के 
साधारण जीवन के विशद एवं अत्यन्त स्वाभाविक चित्रों के साथ-साथ कृष्ण के ईश्वरीय रूप 
को न भुलाते हुए प्रायः हर साधाररण प्रसंग की परिणति अ्रसाधारण घटना में की गई है। 

साँटी मारने की ध्वनि तक का सुन्दर चित्रण है--छुर-छर मारी साँटी! (६६३ ) 
'साँटी दीनी सर-सर (६६१ )। साँटी मारने की ध्वनि का अ्रनुमान 'सट सट' से भी होता 
है। अलीगढ़ क्षेत्र में यह शब्द ग्रभी भी चलता हैँ। संटी, साँटी अ्रथवा कमची पेड़ की हरी 
तथा पतली डंडी को कहते हैं। हरेपन के कारर इसमें लचक भी होती है। 'सोंटा' तथा 
“सटकिया' भी इस शब्द के ही रूप है । पहला तो लकड़ी का मोटा डंडा होता है तथा दूसरा 
उससे पतला तथा हलका ॥* लकुट तथा बेंत की चर्चा कष्ण के खिलौनों के सिलसिले में भी 
है । बसन्त शीर्षक पदों से ब्रज में प्रचलित छड़ी मारने के खेल का बोध होता हैं-- लै-ले 
छरी कुमारि राधिका कमल-नेन पर धाई | । 

३४०--घर मे काम में आने वाली चीज़ों में खिरनि ( २२१५ ), कुठार ( ११७ ) 
[ सं० कुठारः ], कुल्हारों ( विनय ) तया कुद्दोर ( ४६४६ ) [ सं० कुदाल ) ] भो 
गिनो जा सकती है। इनका निर्देश भिन्न-भिस्र प्रसंगों में हुआ है,। कुल्हाड़ी तथा 'कुदाल' 
क्रमश; लकड़ी काटने तथा क्यारी आदि बनाने में काम श्राते हैं । दही जमाने की विधि बताते 
समय गोपियाँ दूध को 'खिरनि' पर गर्म करने के संबंध में बताती हैं--'नई दोहनी पोंछि 
पखारी, धरि निरधूम खिरनि पै तायो । ( २२१८ )। भ्रमरगीत शीर्षक पदों में एक स्थल पर 
खान से रत्न निकालने का रूपक बाँधा गया है । यहाँ ज़मीन खोदने के लिए कुदाल का उप- 
योग बताया गया हैँ--गमन कान्ह छन-छन जु काम ससि-किरनि कुदार गहे ( ४६५६ )। 

पंखा ( २५८६ ) [ सं० पक्ष ] गरमी के दिनों में हर घर की ग्रत्यावश्यक चीज़ों में 
स्थान रखता है । 'सूर स्याम तेरें बस ऐसे, ज्यों पंखा-बस पौन” का निर्देश संयोग-प्रेम के पदों में 
है । राधा के प्रति कृष्ण के प्रेम के संबंध में सखियाँ तरह तरह से उनको विश्वास दिलाती 
हैं । पंखे तथा ह वा एवं देह श्रौर छाया (“ज्यों संगहि, संग छाँह देह-बस , २६८७) का उदा- 
हरण देकर उनके पारस्परिक प्रेम को स्पष्ट किया गया है। ताड़ के पत्ते, सोंक तथा मयूरपंख 
के झ्राकर्षक पंखे हर घर मे श्राज भी दिखाई देते हैं । छोटे शहरों तथा गाँवों में जहाँ बिजली 
नहीं है तथा साधारण स्थिति के घरों में बिजली के पंखों का स्थान हाथ के पंखों ने ही ले 
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१--कु ० जी, ए० ७, श्रध्या० १, श्रष्या० ३२, जिस लाठो से ग्वाला पशुझ्नों को 
घेरता है उसको घिरनी' तथा दो ढाई हाथ की बांस की मोटी लाठी “बंसोदा? 
के नाम से पुकारी जाती है | बलों को हाँकने की डंडी 'पना” [ सं० प्राजन ] 
तथा नाक में पड़ी रस्सी “नाथ' [ देश० खत्या ] होती है जबकि घोड़े को नाक 
में पड़ी 'रास' | सं० रश्मि ] के नाम से प्रसिद्ध है। 


३४६ प्रन्य छोटी वस्तुएँ 
रक्‍्खा है | ऐसे ही घरों में रात का अ्रंधकार भी दीप, दीपक ( ३६८, २६१ ) [ सं० ] से 
दूर होता है । द्वितीय-स्कन्ध के आत्मज्ञान' तथा आरती संबंधी पदों में इसका उल्लेख हुश्रा 
है--तेल-तूल-पावक-पुट भरि धरि, बने न बिना प्रकासत । कहत बनाइ दीप की बतियाँ कैसे 
धों तम नासत ! ( ३६८ ) भ्रथवा 'मही सराव, सप्त सागर धृत, बाती सैल घनी । उड़त 
पूल उड़गन नभ अंतर, भ्रंजन घटा घनी ।....यह प्रताप दीपक सुनिरंतर, लोक सकल भजनी ।' 
( ३७१ )। इन उद्ध रणों मे दीपक जलाने के लिए श्रावश्यक वस्तुओं में सराव तथा तैल 
भ्रथवा धृत का उल्लेख भी है तथा तूल की बाती ग्रथवा बतियाँ [ सं० वर्ति:, वर्ती ] का 
भी । बाती को भ्राज “बत्तो' भी कहते हैं तथा दीपक को दिया [ दीपक--दीवग्र--दीवा--- 
दीया-- दिया ]। कपास की रूई से बत्ती बनाते हैं तथा दीपक के तेल या घी में डालकर जलाते 
है । तुल का उल्लेख वस्त्रों की बनावट के सिलसिले में हो चुका है । 

दंतुबनि दतुबवनि, दतोनी ( २४८३, ११६५४, १२१७ ) [ सं० दन्तधवन, 
दन्‍्तधावनं ] तथा सीसी ( २६१४ ) भी उल्लेखनीय शब्द हैं । प्रात: 'दतौनी' के बाद माता 
यशोदा दोनों बालकों को कलेवा देती थीं--'प्रार्ताह तें में दियो जगाइ । दतुवनि करि जु गए 
दोउ भाइ / ( ११६५ ) श्रथवा "माता दुहुँनि दतौनो कर दे, जल भारी भरि ल्याइ। उत्तम 
विधि सौं मुख पख रायौ, भ्रोदे बसन अंगोछ्ि । ( १२२६ ) । भ्राजकल नीम की हरी डंडी की 
'दतोन' अ्रधिक प्रचलित है। गाँवों में श्रधिकतर यही उपयोग में आती हैँ। दांतों के लिए 
लाभदायक होने के साथ ही सरलता से प्राप्त होती है । भ्रमरगीत में पारे की शीशी फूटने को 
चर्चा है--सीसी फूटि गई! ( ३६१४ )। एक विनय-पद में मन को तोता तथा शरीर को 
पिंजरा ( विनय, २८६० ) [ सं० पिजरं ] बताया गया है-- मन सूवा तन पींजरा ।' उर्द- 
काव्य में क़फ़स' | ८ पिजस | शब्द की बहुत महत्ता है। जायसी ने 'मंजूसा [ सं० मंजूषा ] 
'पिजर' और काँडी' | सं० कंडिका ] शब्द प्रयुक्त किये हैं ।* मंजूसा हाथी की अंबारी तथा 
'कठघरे के श्रर्थ में भी शभ्राया हैँ ।* चाँदी सोने के पिजड़े तथा उसकी डंडी का वर्णान भी हैं ।* 
साधारण पिजड़ा लोहे भ्रथवा बाँस आदि का बनता है । 

३४१--घर की भ्रन्य ग्रावश्यक वस्तुओ्रों में 'संदुूखनि, संदूुक ( २५६२, २६३६ ) 
[ झ० सनन्‍दक़ ] है। राधा के मोतिसिरी प्रसंग में उनकी माँ कहती हैं--'संदूखनि भरि धरे, 
सो न खोले री । (२५६२) । नेत्र-पदों मे भी इसका एक स्थान पर ज़िक्र है--'कज्जल कुलुफ 
मेलि मंदिर में, पल संदूक पठ अ्रटके” (६६३६) यह प्रायः लकड़ी का बना हुआ होता है जिसमें 
दो कुन्दे व सांकरे लगी रहती हैं| भ्रलीगढ़ छंत्र के गाँवों के लोग ज़रा बड़े संदूक को 'सिन्दका' 
कहते है तथा उससे छोटे को 'सिदुक' श्रथवा 'संदक' । बिल्कुल ही छोटा 'सिदूकिया' या 'संदकची' 
१-- १० सं० टी, १११।१, “बरनों गोव॑ कूंज के रीसी । 

कंज नार जनु लागेउ सीसी ।' 
२-- १० सं० टी, ७७।१ “जब पिजर हुंत छूट परेवा' 
७७।२ घालि मजूंसा बेखे झाना ।' 
५३८॥२ 'सारबूर रूपे की कड़ी ।' 
३--५१४।८ ऊपर कनक मंजूसा लाग चवर भ्ौ ढार ।! 
४३४६।७ 'जसे ध्िघ संजूसा साजा ।' 
४--५३५।१,२ हंस कनक पिंजर हुति श्राना । श्रो प्रंम्नित नग परस पाना । 
झभो सोनहा सोने की डांड़ी । सारदूर रूपे को कांडी । 
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कहलाता है । लोहे की चादर से बना 'बक्स' | [ श्र॑ं० बॉक्स ] तथा इसका छोटा झूप 'बक- 
सिया है। खूत बड़ा 'बतप' 'टिरंक' [ श्रं० ट्रेंक |] के नाम से जाना जाता है। 

संदूक ग्रयवा कपरा ग्रादि बंद करने के लिए तारों, ताला ( २४६० ३७०८ ) 
[सं० तालक--तारग्र --तारा] तथा कु जी (३३०८, २४६०) [ सं० कंचिका ) की पग्रावश्य- 
कता होती है। गोपी-कष्ण प्रेम के रूपक-पदों में इनका उल्लेख हुआ है--लोक-बेद प्रतिहार, 
पहरुआा, तिनहूं प॑ राख्यो न परयौ री। धर्म धीर कुल कानि कुंजी करि, तिहिं तारौ दैं, दूरि 
धरयौ री ।' ( २४६० )। कंप-वध के बाद बसुदेव देवको का कारागर से कृष्ण द्वारा उद्धार 
होता है--बज्न सिला द्वारें दियो, परसत तें गइ छूटि । सहज कपाठ उधरि गए, ताला कुंजी 
टूटि ।! ( ३७०८ )। क॒ंंजो को आजकल 'ताली' तथा चाबी” या 'चाभो' भी कहते हैं। 

यहाँ पर सांकरी' ( ६४५ ) [ सं० श्यंवला ] तथा निगड़ (६२९) [ सं० निगड ] 
शब्दों का उल्लेख किया जा सकता है। कृष्ण तथा सखागण ग्वालिनों के घरों से सांकरी खोलकर 
माखन चुरा चुराफर खा लेते थे --लरिका सहस एक संग लीन्हे, नाचत फिरत सांकरी खोरि' 
( ६४५ )। कृष्ण-जन्म पर बसुदेव तथा देवकी के कारागार श्रपने श्राप खुल जाने की अ्रसाधा- 
रण घटना घटित होती है -छोरे निगड़, सोग्राए पहरू, द्वारे कौ कपाट उघरयौ, ( ६२६ ) 
भ्रथवा छोरे निगड़, कपाट उघारे, सूर सु मधवा बृष्टि निवारी' ( ६२९ )। ३५२--पत्तों से 
बने उपयोगी पात्रों में भी कुछ उल्लेखनीय हैं जैसे पतोषी ( १०१० ), दोनियाँ ( ६५६, 
६५२) [सं० द्रोण:| पातर [सं> पत्र--पत्त--पत्त र--परातर] तथा पनवारा | ढाक के पत्तों 
को गोल मोडकर कटोरी के समान उपयोगी बनाने के लिए सीकों से जोड़ दिया जाता है । 
इसको ही 'दोनियाँ' श्रथवा 'दोना' कहते हैं। मांट में ग्राज भी दोने को 'पतोखा' तथा सादा- 
बाद में 'पतौप्रा” कहते हैं ।* कृष्ण को दधि दोनियाँ' मे ही खाना रुचिकर था--रुचि मानत 
दधि दोनियाँ रै ( ६५६ ) ग्रथवा 'मख दधि पोंछि, बुद्धि इक कीन्ही, दोना पीठि दुरायौ 
( ६४२ ) तथा 'छीरसमुद्र सबत संत्रत जिहिं, मांगत दूध पतौषों दें भरिं! ( १०१० )। पातर 
तथा पनवारे के संबंध में भोजन के सिलसिले में बताया जा चुका हैं। पातर अथवा पत्तल 
ढाक के पत्तों को जोड़ जोड़ कर थाली की पेंदी के श्राकार का बनाते हैं । श्राजकल दावतों 
ग्रादि में इन्हीं पर भोजन परोसा जाता है । बियारी पत्तों पर खाने का वर्णन है--'भ्रपनी भ्रपनी 
पत्रावलि सब देखत । 

२३५३--दूर हो जाने पर पत्र-व्यवहार ही सम्पर्क का एक मात्र साधन है। सूरसागर 
में भी पत्र ( ३४६३ ) [ सं० पत्र ] पत्नी (४०४४ ), पाती, पतियाँ ( ४०६३ ) तथा 
सीठी [ परि० १३८, ४१०७ ] के अनेक महत्त्वपूर्ण उल्लेख मिलते हैं । कृष्ण के मथुरा चले 
जाने पर वियोग विदग्धा गोपिकाएँ पत्र लिख-लिख कर मन को शान्‍्त करने का यत्न करती 
हैं-- पतियाँ पठवति, मसि नहिं खूंटति, लिखि लिखि मानहुँ धोवति' ( ४०२१ )। मान-पद, 
भ्रमरगीत, कृष्ण तथा कुब्जा का उद्धव द्वारा पत्र भेजता तथा रुक्मिणी-कृष्ण-संदेश श्रादि श्रनेक 
पत्र-संबंधी प्रसंग हैँ--ऐसो पत्र पठायौ बसंत | तजहु मान मानिनी तुरंत । ( ३४६३ )। 

१--इंडिया एज़ नोन टु पारिनि, ए० २४६, वशिज की सामग्री में शव खला', भ्रयः 

शूल', दाल” तथा 'खनित्र' का उल्लेख भो है । 
२--क ० जी०, ए० १०, श्रध्या० ४ । 
३--तुलसी, गौता०, ३,५, 'फल फूल अंकुर मूल घरे छुधारि भरि दोना नये ।' 
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उद्धव तीन पत्र ( ४०४४, ४०६०, ४०६१ ) लेकर बदावन श्राते हैं-कृष्ण, वसुदेव-देवकी 
तथा कुब्जा द्वारा लिखे गये । यद सूर को सुन्दर मौलिक कल्पना है । कृष्ण नंद बाबा तथा 
यशोदा को विनय पत्र, सखाग्रों को मैत्री भाव से तथा गोपषियों को योग का संदेश देते हुए 
प्रमावेग से पूर्ण पत्र लिखकर भेजते हैं। अ्मरगोत शीर्षक प्रंश पत्रों से ही प्रारंभ होता है । 
कृष्ण के श्रतिरिक्त कुब्जा भी पत्र भेजती है--कुब्जा सुन्यों जात ब्रज ऊधो, महर्लाद लियो 
बुलाइ । शअ्रपने कर पाती लिखि राधेहि, गोपिन सहित बड़ाइ ।! (४०६१) । वह श्रपनी स्थिति 
स्पष्ट करने का प्रयत्न करती है-हम पर काहैं भुकति ब्रजनारी । साभें भाग नहीं काहू कौ, 
हरि की कृपा निनारी । कुबिजा लिख्यों संदेस सबनि कौ अरु कोन्ही मनुहारी ! हों तो दासी 
कंसराइ को, देखो मन बिचारो । ( ४०६२ ) झ्यवा 'उधौ यह राधा सौं कहियो....मो पर 
रिस पावत बिनु कारन, में हों तुम्हरी दासी ।” फिर कभी व्यंग्य-संदेश भी भेजती है-- नाहिन 
कान्ह तुम्हारे प्रीतम ना जसुदा के जाए। देखो बूकि आपने जिय में तुम धौं कौन सुख 
दीन्हे । ये बालक तुम मत्त ग्वालिनी, सबे मेड करि लीन्हे । ।....सूरदास प्रभु सुनि सुनि बातें, 
रहे भूमि सिर नाए। इत कुबिजा उत प्रेम गं।पकनि, कहुत न कछु बनि आए। (४०६५ ) । 


मथुरा को ओर निरंतर दृष्टि लगाए गोपियों की पत्र पाने की प्रसन्नता पर उसमे लिखे 
संदेश से मानो तुषारापात होता है--'पाती मधुबत ही ते श्राई। सुदर स्थाम श्रापु लिखि 
पठई, झ्राइ सुनौ री माई। अपने अपने गृह तें दौरों लै पाती उर लाई..... ( ४१०४ ) अथवा 
'निरखति अंक स्यथाम सुन्दर के बार बार लाते ले छाती । लोचन जल कागद मसि मिलि के 
हल गई स्याम स्थाम की पाती ।! (४१०४ ) या लिखि झ्राई ब्रजनाथ की छाप। उधो 
बाधे फिरत सीस पर, बांधव आवबे ताप । उलटी रीति नंद नंदन की, घर घर भयो संताप ।' 
( ४१०७ ) और “ऊधो नीकी लांबी चीठी | गापीनाथ लिखो कर अपने यामें जोग बसीठी ।' 
( ४११० ) तथा 'ऊधो कहा करें ले पाती। जौ लौं मदन गुपाल न देखें, बिरह जरावत 
छाती ।....यह पाती ले जाहु मधुपुरी, जहं वे बसे सुजाती । ( ४११५४ )। गाँव में पत्र मिलने 
पर बेपढ़ी-लिखी स्त्रियों को दूसरों से पत्र पढ़वाना पड़ता है--ब्रज में पाती पढ़न न आाव । 
सुंदर स्थाम लाल लिखि पठई, कोउ न बाँचि सुनावे।। (४१०६ )। भावोद्रेक में पत्र 
पढ़ना कितना कठिन होता है--नैन सजल कागद अति कोमल, कर अंगुरी भ्रति ताती । परसे 
जरै, बिलोके भीज, दुहँ भांति दुःख छाती। को बांचै ये अ'क सूर-प्रभु, कठिन मदन-सर- 
घाती ।। (४१०८ )। इन स्थलों में लिखावट के लिए अ'क श्रथवा छाप शब्द प्रयुक्त हुए हैं 
तथा पढ़ने के लिए बांचि ( ३१६,४१०८ ) । 


अ्रमरगीत की भूमिका-रूप में इन पत्रों के अ्रतिरिक्त रुक्मिणी का कृष्ण को ब्राह्मण 
द्वारा'पत्र भेजने का प्रसंग है--'द्विज पाती दे कहियो स्थामहिं ।| ( ४७०६ ) या पाती दीजो 
स्याम सुजानहि । ( ४७५७ )। कुछ रफुट प्रसंगों में लिखने के साधारण उल्लेख हँ---'कागद 
धरनि, करे द्रुम लेखनि, जल-सागर मसि धोरे, ( १२५४ ) श्रथवा 'कर्म-कागद बांचि देखो, जो 
न मन पतियाद । श्रखिल लोकनि भटकि झ्रायो, लिख्यौं मेटि न जाइ । ( ३१६ ) तथा 'वे 
बतियाँ छतियाँ लिखि राखों जे नंदलाल कही ॥ ( ४०१३ )। ज्वाब ( ३१०५ ) की चर्चा 
एक संयोग पद में है 'ज्वाब नहीं पिय प्रावई, क्‍यों कहाँ ठगाने ।' ( ३१७५ )। 
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२४५४--लिखने के उपकरणों का निर्देश ग्रनेक स्थलों में है जैसे कागद, कागर'* 
( ३६१५,४१११ ) [ फ़ा/ काग़ज़ ), ससि (४०२१,३६१८ ) [ सं० ] मस्तानी ( विनय ) 
तथा लेखनि* ( १२५ ) | सं० लेखनी ]-'हैं कौड़ी के कागद मसि कौ, लागत है बहु 
मोल ( ३८५७२ ) श्रथवा 'संदेवति' मधुबन कृप भरे।....कागद गरे मेघ, मसि खूटो, सर दव 
लागि जरे ।! ( २६९१८ ) ग्रथवा 'काहे कौं लिखि पठवत कागर ।/ (४१११ )। लेखनी सर 
(३६१८ ) [ सं० शर ] से बनने का अनुमान इस पंक्ति से होता हैं ।र सरकंडे [सं> शरकांड] 
की क़लम से बच्चों को लिखने का प्रारंभिक ग्भ्यास श्राज भी कराया जाता है। इसको “वरूँ 
का कलम भी कहते हैं। इसके अ्रतिरिक्त निब वाले साधारण कलम, 'फ़ाउन्टेन पेत! तथा 
'पेन्सिल' भो वर्तमान समय की देन है । 'कलम' तथा 'पेन' शब्द ही श्राजकल प्रचनित है । 
मसि ? के लिए आज सस्थाही तथा 'मसानी [ स्थाही रखने की शीशी ] के लिए 'दावात' 
शब्द प्राय: बोलने में आते हैं। वर्तमान डाक के ढंग की जगह सूरसागर-कालीन पत्र-वाहक 
प्रथवा संदेश-वाहक भेजने की अथा पर प्रकाश पड़ता है। पथिक* द्वारा भी संदेश भेजने का 
ढंग प्रचलित था--जिते पश्चिक पठए मधुबन कौं, बहुरि न सोध करे। के वे स्थाम सिखाइ 
प्रमोधे, के कहुँ बीच मरे ॥ ( ३६१८ ) अथवा सूरदास-प्रभु पथिक न चलहीं कासों कहाँ 
संदेसनि । ( ३६२८ )। प्राचोन भारत में वर्तमान काग्रज़ के स्थान पर ताड़पतन्र (४७६२) 
[ सं० तालपत्र, ताडपत्र ] का उपयोग होता था ।* रक्मिणी की विवाह-लग्न ताड़पत्र में लिखी 
जाने का वरशान हुआ है--ताड़पत्र कर दियौ लगन लिखि, बिजय करहु जदुराइ ।' 
( ४७६३ )। 

.. १-० सं० टी०, ३९८७२ 'कागर पुतरी जस सरीरा' ( २) कांग्रज्ञ' सूल श्द 
चीनी भाषा से लिया गया था। चौदहवीं शतो में भारत में हस्तलिखित ग्रन्थों 
के लिए काग्मज्ञ का ग्राम रिवाज हो गया था। 
प० सं० ठी०, १०२ 'सात सरग जौं कागर करई | धरतो सात समुंद मसि 


भरई।' 
२--प० सं० टी०, १०४ 'सब लिखनी कइ लिखि संसारू ।' 


३-- प० सं० टी, २१४।३ जब होरामनि भएड संदेसी । 
३६६।२ 'नागमती कर कहे संदेसा' 

४- हर्ष सां० श्र० पृ० ४२, ४३ वार के समय में तालपन्र पर कालो भ्रोर लाल 
स्पाही से ग्रन्थ लिखे जाने लगे थे। वाण ने हरे पतों के रस में कोयला घोटकर 
साधारण क़रिस्म की स्याही बनाने का परिचय भी दिया है। 

प० सं० 2ी०, ५२६, 'अ्रब कसेहँ ससि, जाइ न मेंठी, अंक ।' 

५--प० सं० टो ०, २७।६ 'पंथिक् जों पहुँचे सहि घाम्‌ ।! 

४५८।9 “पंथो परदरेतप्ती जेत श्रार्वीहख। सब को बात दूत 
पहुँचार्वाहि ।' 

६--हुषं० सां० प्र०, एृ० ४५२, उतरी भारत में लिखने के लिए भोजपन्न का प्रयोग 
होता था। कालिदासकत कुमारसम्भव ( १।७ ) से ईस बात पर प्रकाश 
पड़ता है । विद्याधर सुन्दरियाँ भोजपतन्र पर धातुरस से श्रनंग-लेख लिखकर भेनती 
हैं । वाण के युग सें “तालपन्र' पर लाल काली स्याही से पुस्तक लिखी जाने 
लगो थीं । भूजंपन्न पर प्क्षर स्पाही से लिखे जाते थे । 


३५४० भ्रन्य छोटी वस्तुएँ 


२३४५--मुसल ( विनय ) का उल्लेख शस्त्रों में किया जा चुका है। रसोई में काम 
प्राने वालो कुछ ग्रावश्यक चोज़ों में चक्की [सं० चक्री, चक्रिका], 'चलनी” [ सं० चालनी ] 
तथा 'सूप' [सं० शूप॑--स॒प्प - सूप ],सिलबटटा'* | सं० शिला + वट्ठक ] तथा 'पटा-बे लन' 
[ सं०पट्‌टक + वेलन ], 'संड़ासी' [ सं० संदशिका ] भ्रादि की कमी की ओर ध्यान जाता 
है जो सूरसागर की शब्दावली में नहीं मिलते हैं। प्रलीगढ़ क्षेत्र की बोली में इनको सामृहिक 
रूप से 'सोंज' कहते हैं । 'सौंज” शब्द ग्रवश्य अ्रनेक बार प्रयुक्त हुमा है। प्राज भ्रन्य छोटो 
छोटी किन्तु प्रावश्यक घरेलू चोज़ों में 'सुई!” [ सं० सूचिका ], 'क़ैंची' [ तु० ] या कतरनी” 
[ सं० करनी ], 'सरौता', 'चाक़ श्रादि को भी गिना जा सकता है। 


५-बैठने तथा सोने के उपकरणा 

२५६--फ़निंचर' को दृष्टि से सूरसागर से उद्धृत शब्दावली सीमित है। यहाँ थोड़े से 
शब्द ही उल्लेखनीय हैं। बठने के लिए आसन (५६४ ) [ सं» श्रासन | का उपयोग 
प्रधिक होता था*। भ्रतिथि से सर्वप्रथम आ्रासन ग्रहण करने का भ्राग्रह किया जाता था-- 
अरघासान करि हेत दए' ( ७०३ )। भोजन भी: अधिकतर आसन पर बैठ कर करते थे - 
आसन दे चौकी भागे धरि! ( १०१४ )। कुसासन ( ३४१ ) [ सं» कुशः पवित्र तृण 
विशेष | ग्रथवा कुस साथरी (५६५ ) पर बैठकर पूजा की जाती थो अथवा ऋषि मुनि 
बैठते थे। इसे आज भी पवित्र समभते हैं--कुस-श्रासन दे तिर्नाह बिठायौ” ( ३४१ ) | समुद्र- 
तट पर सेतु-बंध के समय राम का इसी पर बठने का निर्देश है--कुस-साथरी बेठि इक 
प्रासन, बासर तीनि बिताए।? ( ५६३ )। इसका उल्लेख पहले भी किया जा चुका है ।* 

लकड़ी तथा धातुग्नों से बनी हुई भी कुछ चीजें व्यवहार में भ्राती थीं। इनमें प्रमुख 


उल्लेखनीय नाम यह है-- ' 
चौकी? ( १०१४ ) [ सं० चतुष्की अथवा चतुष्किका --वउकिक्कश्ना --चउक्की-- 


चोकी | इसका उल्लेख भोजन के सिलसिले में है। चौकी पर भोजन के पात्र रखने की प्रथा 
थी । यह चार पायों की छोटी सी मंचिका होती थी । इस प्रकार खाने का ढंग दज्षिण तथा 


गुजरात भ्रादि में कहीं कहीं श्राज भी हैं। 

बैठकी ( ७२८ ) [ हि० बैठना ] नंद शालिग्राम की मूर्ति बैठकी पर रख कर पूजा 
करते हँ--'देव महल चंदनहिं लिपायौ | चौक देइ बंठकी बनायो। सालिग्राम तहाँ बंठायौ। 
धूप-दीप-नवेद्य चढ़ायौ ।” ( १६०२ )। बाल-गोपात नंद के मणिमय आंगन में घुटनों चलते 
तो प्रत्येक मरणिण में उनकी छाया से कमल बेठकी का भास होता था-- 

'कनक-भूमि पर कर-पग छाया, यह उपमा इक राजति । 

करि-करि प्रतिपद प्रतिमनि बसुधा, कमल बंठकी साजति ।/ ( ७२८ )। 

२--तुलसी, दोहा०, ५६०, फोरहिं सिल लोढ़ा सदन, लागे प्रटुक पहार ।! 

२--इंडिया एज़् नोन टु पाशिनि, ए०, १४४,फ़निचर दो प्रकार का था--प्रासन 

( बैठने के लिए ), शयन ( लेटने के लिए )। शयनासान' शब्द पालि 'सेनासन 


से मिलता है । हि 
३--सनची, भाग ३, ए्‌ृ० ४२, साधारण घरों में लोग ज़मीन पर बठते थे । बह 


प्राम: लकड़ी की बनी चौकी, कुरसी, मेज्ञ ग्रादि का उपयोग नहों करते थे | यह 
लोग प्रायः ज़मीन पर ही एक कपड़ा बिछाकर सो भी जाते थे । 
४--हर्ष० सां० भ्र०, ए० ४५, वार ने हर्ष के चोकी पर ब्ठने का वर्णन किया है । 
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पटुली ( ३४४०,३४५३ ) [ सं० पटलं, पटली ] बठने वाला लकड़ी का लम्बा पट्टा 
ही पटुली कहलाता हैं। इसकी लम्बाई चोड़ाई से भ्रधिक होती है। हिंडोले का पटा भी 'पटुली' 
कहलाता है । सूरसागर में हिडोला-शीषक पदों में रत्न-जटित पटुली का श्राकर्षक वर्गान है-- 
'पटुली बिच बिच बिद्रम लागे हीरा लाल खचावनो । ( ३४५० ) 'पटुली लगे नग नाग बहुरंग' 
( २४४८ )। 'पटुली” स्फटिक प्रथवा स्वर्ण से निमित भी बताई गई है--लाल डाँडी, फटिक 
पटुलो' ( ३४३३ ) या 'सुठि हेम पटुली मध्य हीरा' ( ३४६० )। 

पीढ़ा ( ६६८ ) [ सं० ०पीठक--पीठभ्र--पीढ़ा । ] पूतना का स्वागत यशोदा बैठने 
को पीढ़ा देकर करती हैं--'भ्रावत पीढ़ा बैठन दीनो, कुसल बूकि भ्रति निकट बुलाई ।” यह भी 
लकड़ी का बना पट्टा होता है और पटुली से कुछ बड़ा होता हैं। पटुली तथा पीढ़ा श्राज भी 
बैठने के काम प्राते हैं, विशेष रूप से रसोई में । प्राचीन समय में राजाग्रों के सिहासन के निकट 
पैर रखने के लिए 'पादपीठिका' रकखी जाती थी ।* एक छोटे से वर्गाकार खटोले को भी पीढ़ा 
कहते है जिसमें श्रदवाइन नहीं होती* । इसका दूसरा नाम “मचिया' [ सं० मंचिका | है । 

३५७--पालनो, पालने (६५६,६६८ ) यह छोटे बच्चों की भूलने वाली छोटी खाट 
सी होती है । एक प्रकार से हिडोले तथा खटोले का मिला हुआ रूप हैं। दशम-स्कन्ध-पूर्वार्ध के 
प्रारंभिक कई पद शिशु-क्ृष्ण के पालने से संबंधित हैं। उनका पालना भो असाधारण रूप 
से कला एवं ऐश्वर्य का प्रदर्शन करता है। चंदन की लकड़ी तथा सुवर्ण का यह पालना नाना 
रत्नों तथा मणियों से श्रलंकृत था--पंचरंग रेसम लगाउ, हीरा मोतिनि मढ़ाउ, बहु बिधि 
जरि करि जराउ, ल्याउ रे जर॑या ।' ( ६४६ )। उसकी चोकरी श्रथवा काष्ठ भाग चंदन को 
खराद कर तथा रंग कर बनाया गया था-- प्तीतल चंदन कटाउ, धरि खराद्‌ रंग ल्याउ, बिबिध 
चोौकरी बनाउ, धाउ रे बनेया ।” ( ६३६ )। इसी श्रद्वितीय पालने पर माता शिशु को सुलाती 
थीं--/ कनक रतन मनि पालनौ, गढ़यो काम सुतहार--पौढ़ाए पट पालनें ( हंसि ) निरखि 
जननिन्मन-मोद' ( ६६० ) “भ्रथवा रतन जरित बर पालनौ रेसम लागी डोर, बलि हालरु रे । 
कबहुँक भूल पालना, कबहुँ नंद की गोद, बलि हालरु रे ।। ( ६६५४ ) । पालने में ऊपर खिलोने 
बालक का ध्यान श्राकषित करने को लटकाये गये थे---' बिबिध खिलौना भाँति के ( बहु ) 
गजमुक्ता चहुँ धार ।! ( ६६० )। श्रतएव बढ़ई ने इस श्रदभुत पालने की बनवाई एक लाख 
माँगी इक लख मांगे बाढ़ई, दुईइ लख नंद जु देहि, बलि हालरु रे ।” (६६५) । पालने मेंकन- 
भुने ग्रादि लटकाने का चलन झ्राज भी है । उपयुंवत पद्मांश मे खराद', 'कटाउ', 'रंगल्याउ' 
भ्रादि शब्द बढ़ई के व्यवसाय के सूचक शब्द हैं । 

कुछ पदों में माँ का पालना हिलाकर बच्चे को सुलाने और साथ ही लोरी गाने झ्रादि 
का भी सहज स्वाभाविक चित्रण हे--'पलना स्यथाम भुलावति जननी भ्रति श्रनुराग परस्पर 
गावति, प्रफुलित मगन होति नंद घरनी । ( ६६१ ) भ्रथवा-- 

जसोदा हरि पालनें भुलाव । 

हलरावे, दुलराइ मल्हाव, जोइ सोइ कछु गाव । 

मेरे लाल को आउ निदरिया, काहैँ न श्रानि सुवावे ।.... 

कबहुँ पलक हरि मूँदि लेत हैं, कबहुँ श्रधर फरकावें । 

सोवत जानि मौन ह्व॑ के रहि, करि करि सेन बताबे ।” (६६१ ) 


१०--हुषे० सां० झ्र०, ए० ४५ | 
२--क० जी०, 9० ६, प्रध्याय २;। 
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३४३ प्रनंय चोटी वस्तुएँ 

यह चित्र भ्राज भी हर घर में देखा जा सकता है । 

डोलना ( ६५०५ ) [ सं० हिडोलः, डोलना 5 हिलना से ] भूलने के कारण पालने 
को डोलना भी कहा गया है--ले भ्रायौ गढ़ि डोलना ( हो ) बिसकर्मा सुतहार' ( ६४८ )। 
खटो ता (४८५५७) [सं० खट्वा +पोतलक | इपका उल्लेख सुद्यामा-चरित से संबंधित पद में 
'है--घुनौ बांस जुत बुनौ खटोला, काहु को पलंग कनक पाटी* को ।” बच्चों की सोने 
की छोटी जाट को ही खटोला कहते हैं। यहाँ खटोले की पाटी बाँपत की बताई गई है । 
साधारण खांटों की पाटी तथा पाये बाँस के ही होते हैं प्रतएव सुदामा की निर्धनता की ओर 
संकेत है। खटोले से बड़ी खटिया और उससे बड़ी खाट होती है। खाट या खटोले की पायेते 
की रस्सी या पभ्रदवाइन ढीली होने पर ग्राज श्रलीगढ़ क्षेत्र में 'कांवर भल्‍ला!, 'भांगी” या 
“अटोला' कहते हैं ।* ग्रदवाइन की श्रोर का भाग 'पायंता' [ सं० पादान्त ] होता है। वहाँ की 
ग्रामोष्ग बोली में खाट, खटोला, चौकी, तरुत, पट्टा ग्रादि को सामूहिक रूप से 'माजर' 
कहते हैं ।रे 

पजक ( ४८४६, ५१६ ), पलंग” ( ४५६३, २२६ ) पलिका ( २६४६ ) [ सं० 
पर्यक्र:, पल्यंक: | श्रादि शब्दों का उल्लेख श्रनेक पदों में हुआ है । यशोदा बालक कृष्ण को 
पलंग पर सुला देती हैं--श्राप चलो गृह-काज कौं, तहं नंद बुलाए' ( ६८४ ) श्रथवा 'जसु- 
मति ले पलिका पौढ़ावति' ( ५१५ ) | कृष्ण-राधा तथा गोपी संयोग-प्रेम तथा भश्रमरगीत के 
पदों में भी निर्देश है--'आ्रार लाल उनींदे आपुन, पलिका पौढ़ौ पलोटिहाँ पाइ ।' ग्रथवा स्यामा 
सदन बिसारि भजे पुर, चंचल नारि पलंग ।, ( ४५६५ ) तथा 'पहुनाई ब्रज को दि माखन, 
बड़ो पलंग, प्ररु ताती पानी ।” (४२५५४) । सुदामा जब श्रपने बाल-सखा कृष्ण का दर्शन करते 
हैं तो वह सुन्दर पलंग पर लेटे हुए थे और रुक्मिणी चँवर से हवा कर रही थीं--ौड़े हैं 
परजंक परम हि, रुकमिनि चौंर डुलावत चीर' ( ४८४६ ) । उनको भी श्रादरसहित सुवर्णा 
के पलंग पर बैठाया गया--आरदर करि मंदिर में ल्याएं, कनक पलंग बैठाए' ( ४८६३ ) | 
पलंग की सोने चाँदी की पाटी तथा पाए राजसी वंभव में प्राते थे। कुछ रफुट प्रसंगों से यह 
उद्धरण लिए गए हैं--'पुहुप-प्रजंक परी नवजौबनि' (५४१६ ) श्रथवा टूटी छानि मेघ जल 
बरसे, टूटो पलंग बिछइये” ( २६६ )। बड़ी खाट को पलंग कहते हैं। प्रायः इसकी बुनावट 
निवाड़ से होती है तथा पैताने और सिरहाने टेक लगी होती है जो प्रायः कलात्मक कटाबों तथा 
प्राकृतियों से प्रलंकत होते हैं। पलंग का संबंध धनवानों से है। यह उपर्युक्त पद्मयांशों से भी 
स्पष्ट है ।* 


१--प० सं० दो ०, ८६६।५ मीचु लाइक पाटी बांधा।' 
२--क ० जी०, ४० ६, प्रध्या० १। 
३--क ० जी०, 9० €, श्रध्या० ५ | 
४--प० सं० दी०, २६१।४,५ ऊपर रात चंदोवा छावा । 
रो भुंड सुरंग बिछ्लाउ बिछावा । 
तेहि भंह पलंग सेज सो डासी । 
का कहं ऐसि रची सुखवासी ।' 
५--श्रशरफ़, भाग १, प१० २७२, सुग़लकालीन उच्चवर्ग में निवाड़ के पलंग उपयोग 
में भ्राते थे । प्रन्य ध्यवहार में भाने वाली चोड़ों में पीढ़ी, मंढ़ा, लोहे के स्टूल 
( साधारण वर्ग में) तथा सकड़ी के बीचान ( भील्रम्तों के घरों में ) थे। 
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पलंग के बिछावन के लिए कई शब्द प्रयुक्त हुए हैं। यह पलंग पर बिल्ले हुए बसस्‍्त्रों 
तथा बिछाव न*-सहित पलंग दोतनों के श्रर्थ में भाते हैं--- 

बस्तर ( ५२ ) [ फ़ा० बिस्तर ] एक विनय पद में मनुष्य-जीवन के मिरर्थक 
कार्यों का वर्णन है--'तेल लगाइ कियौ रुचि-मर्दन, बस्तर मलि घोए' ( ५२ )। 

तलप ( ४७८ ) [ सं० तल्प:, तल्पं ] सीता को वनवास के कष्ट बताते हुए राम 
कहते हँ--तजि वह जनक-राज-भोजन-सुख, कत तृन-तलप, बिपिन-फल, खाहु ।' ( ७८ )। 

सेज, सेज्जा, सेजरिया ( ६६१, ८५६०, ३६८१ )९ [ सं० शस्‍्या ] बालक कृष्ण 
की माता द्वारा लोरी गाकर या कहानी सुनाकर सुलाने से संबंधित पदों में उल्लेख हुआ है--- 
'रचिर सेज* ले गइ मोहन कौं, भुजा उछंग सोवावति है ।” (६६१) भ्रथवा 'भाँगन में हरि सोइ 
गए री । दोउ जननी मिलि कै, हरुएँं करि, सेज सहित तब भवन लए री ।” ( ५६५ )। स्वच्छ 
तथा बिना सिलवटों की शैया प्रच्छी समकी जाती है--'पौढ़िये मैं रचि सेज बिछाई। प्रति 
उज्वल है सेज तुम्हारी, सोवत मैं'सुखदाई ।/* ( ८६० ) भ्रथवा 'सोइ रहौ सुथरी सेजरिया' 
( ८५६४ ) | कृष्ण यशोदा या नंद के पास ही सोते थे--'सेज्जा पर संग ले पौढ़ावति' 
( ११३२ ) भ्रथवा 'सेज मंगाह लई तहं भ्रपनी, वहाँ स्याम-बलराम । (११३४) । 

मुरली-शीर्षक पदों तथा भ्रमरगीत में भी शम्या का उल्लेख है--'पापुन पौढ़ि भ्रधर 
सज्जा पर, कर-पल्‍लव पलुटावति ।” (१२७३) तथा “कुसुमित सेज कुसुम-सर सर वर, हरि के 
प्रान प्रानपति जीजे ।” ( ३६८१ ) और 'सेज बैठारि पभ्रक्र सौं जोरि कर ।” (३४७४) । फूलों 
की सेज की चर्चा संयोग-प्रेम के पदों में है--'केतकि, करना, बलि चमेली, फूलनि सेज बिचाऊं ।! 
( २७२४ ) भ्रथवा 'सजि सुगंध सुमन सेज' ( ३६१२ )। भ्राज लोकगीतों में पति-पत्नी की 
खाट के लिए 'सेज” या 'सिजिया शब्द प्रयुक्त होते हैं। पद्मावत में 'गेंडुवा” तथा “गलसुई' 
तकियों का वर्णान भी है ।* 


शीत लपाटी भी प्रचलित थी | इसके झ्रतिरिक्त मसहरी भी लगाने को प्रथा थी । 
विछावन सें चादरें तथा तकियों पर गिलाफ़ चढ़ाये जाते थे। 

१--प० सं० टी०, ४५६।१ "सोने पुहुसि बिछावन राता । 

२--इंडिया एज नोन टु पारिनि, ए० १४४, धरों में उपयोग में ध्राने बाले 'हायनासन' 
में पारिणनि ने 'शय्या', ख्ट्या', 'पर्यंक' भ्रयवा 'पल्यंक', 'झासंदी' तथा “र्प' 
(रोगी के लिए पहिये वाली कुर्सो ) का उल्लेख किया है । 

३--प० सं० दीौ०, २६९०।१, 'जहूं नवरतन सेज सोबतारा । 

४--प० सं० टी०, ३२८।५, 'सेत बिछावन भौ उजियारी ।' 

५--प० सं० दी०, ३४६।२, 'मंबिल सून पिय झ्नते बसा, सेज़ तांग से थे थे इसा। 

रहाँ भ्रकेलि गहें एक पाटी, मैन पसारि भरों हि काटी । 
६--१० सं० टी०, २६१।६, हें दिसि गंडुबा श्रो गलसुई। काँणे पाठ भरी धुति 
श्ई ।' 
४३ 


खण्ड १२ 


मनोविनीव तथा वाहन 


१-मनोविनोद के साधन 


२५४६--दशम-स्कस्ध पूर्वार्द के प्रारंभिक पदों में बाल-लीलाओं के सिलसिले में कऋष्ण के 
कुछ प्रिय खेलों तथा खिलौनों का कई जगह भत्यन्त स्वाभाविक वर्णान है। इन पदों से उस 
समय ब्रज में प्रचलित बच्चों के मनोविनोद के प्रिय साधनों पर यथेष्ट प्रकाश पड़ता है । 

पालने में बाँधे गये प्रनेक खिलौनों ( ७०२ ) द्वारा शिशु का ध्यान प्राकर्षित होता 
है । कुछ भोर बड़े होने पर खुनखुना ( ७८८ ) ही उनका मुख्य खिलौना है--खुनखुना कर, 
हँसत हरि, हर नचत डमरु बजाइ' ( ७८८ ) | यह बजने वाला छोटा खिलोना नन्‍हें बच्चों 
का श्राज भी मन बहलाता है। इसको भ्राजकल 'भुनभुना' भी कहते हैं । 

कुछ बड़े होकर बालक कृष्ण जब घर में सवाओ्ं के साथ खेलते हैं तब कुछ नये 
खिलोने उनको प्रिय हो जाते हैं । इनमें भोंरा ( १२८५७ ) [ सं० भ्रमरक ], चकडोरी प्थवा 
चकई डोरी ( १२८७, ८१० ) [ सं० चक्र, चक्रिका ] के नाम हैं--'द मैया भौंरा चक 
डोरी । जाइ लेहु प्रारे पर राख्यो, काल्हि मोल ले राखे कोरी--बोलि लिए सब सखा संग के, 
खेलत कान्ह नंद की पोरो। तेसे हरि, तंसे सब बालक, कर भौंरा-चकरिनि की जोरी ।' 
( १२८७ )। भौंरा को प्राजकल लट॒ट' कहते हैं। 'चकई” एक लट्टू की तरह का ही काठ का 
खिलौना होता है जो डोरी में बाँध कर हवा में बच्चे खींच-खींच कर खेलते हैं। इसकी डोरी 
ही चकडोरी' कहलातो है--ऊधो हरि गुन हम चकडोर ।--चकडोरी की रोत यहै फिर गुन 
ही साँ लपटाइ । (४१६२ )। यह काठ के खिलौने भ्राजकल भी बच्चों को उतने ही प्रिय हैं । 
चन्द्र-प्रस्ताव शीर्षक पदों में एक जगह यशोदा 'चकई डोरि' का प्रलोभन देकर दूसरी श्रोर 
उनका ध्यान बटाना चाहती हैं--“'चकई डोरि पाट के लटकन, लेहु मेरे लाल खिलौनों ।' 
( ५१० )। रंग-बिरंगी डोरी बच्चों को भ्रधिक पसन्द ग्राती है--लै श्राएं, हँसि स्थाम तुरतहीं 
देखि रहे रंग-रंग बहु डोरी' ( १२८७ ) । 

२६०--घर के बाहर खेलने की चीज़ों में गेंद ( ११५१ ) [ सं० गेंदुक:, कंदुक ] 
मथवा कदुक ( ४१६६ ) [ सं० कंदुक: ], तथा चोगान-बट।' ( १३३०, ८३१) [ फ़ा० 
चोग़ान + सं० वट:--गोली, गेंद ] उल्लेखनीय नाम हैं। सखाझों का यमुना तट पर गेंद 


१--प० सं० टी, ४८३।६, हेंगुरि एक खेल दुद गोटा 
( ६ ) हेंगुरि को कल्पता चोग़ान के खेल से लो गई है। कई घुड़सवार मेवान 
में गेंद डाल कर छड़ी से खेलते हैँ । भ्राईने भ्रकबरी के प्रनुसार भ्रकबर के समय 
में यह लेल बहुत प्रिय था। ऐसा लगता है 'हेंगुरि' शब्द १६ वॉ-१७ वो को 
झवधी में चोग़ान या उसके हंडे के लिए प्रयुक्त होता था । 

प० सं० टीौ० ६२६।६, वह थोगान तुरुक कस खेला । होह लेलार रन जुरों प्रकेला । 
--जीति मेदान गोइ ले जाऊँ | 

(४) गोइ> गेंद [ फ़ा० गूथ | । 

प० सं० ठो? ६२६।€ 'लेलों सौँहू साहि सा हाल जगत महंँ होई 

( ६ ) हाल + चोग़।न के सदान सें बने दो खप्मे जिनमें से गेंद निकालते हैं । 
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खेलने का वर्णन है--'खेलन चले कुंवर कन्हाइ। कहत घोष-निकास जेये, तहाँ खेलें धाइ । 
गेंद खेलत बहुत बनिहै, श्रानो कोऊ जाइ। ( ११५० )॥* श्रीदामा की गेंद यमुना में गिरना 
कालिय-नाग-क्था की भूमिका कही जा सकती है। गेंद खेलने का सजीव चित्रण मिलता है-- 
डक मारत इक रोकत गेंदाह, इक भाजत करि नाना रंग ।--भजत जो जाहि ताहि सो मारत, 
लेत श्रापनौ दाउ ( ११५१ ) अ्रयवा 'स्थाम सखा कौं गेंद चलाई । श्रोदामा मुरि अंग बचायौ, 
गेंद परो कालीदह जाई | धाइ गहो तब फेंट स्थाम की, देहु न मेरी गेंद मंगाई! ( ११५३ ) 
तथा जानि-बूमि तुम गेंद गिराई, श्रत्र दीन्हें हो बने कनन्‍्हाई। ( ११५३ )। खेल # में दाल 
भ्रथवा दांव का श्रर्थ 'बारी' का होता है । 

. चौग़ान तथा बटा झ्राज के 'पोलों से मिलता-जुलता खेल था। द्वारिका में भी 
रुक्मिणी का पत्र मिलने के पहले कृष्ण के चौगान खेलने का वर्णन एक पद में है--मन-मोहन 
खेलत चौगान । द्वारावती कोट कंचन में रच्यों रुचिर में दान ।९---निकसे सबे कुंवर भसबारी,र 
उचेस्रवा के पोर | नील सुरंग कुमेत स्थाम तेहि, पर के सब्र मनरंग ।--जबहीं हरि ले गोद 
कुदावत, कंदुक कर सौं लाइ। तबहीं ग्रोचक्ही करि धावत, हलधर हरि के पाइ ।' (४७८४)। 
हाल ( ४७८४ ) वर्तमान 'गोल' के लिए प्रयुक्त होने वाला पारिभाषिक शब्द था। पद्मावत 
में खेलार, 'जोरा' ( जोड़, बराबर करने वाला ) तथा “करी शब्द श्रधिक दिये? गये हैं । यहाँ 
चौग़ान के खेल का स्पष्ट वर्णन हैं। द्वारावती का चोग़ान घोड़े पर खेला जाने वाला राजसी 
खेल है किन्तु बचपन का चौग़ान बटा सम्भवतः गेंद बल्ले के श्रर्थ में ही प्रयुक्त हुआ है--लै 
चौगान-बटा प्रपनें कर, प्रभु श्राए घर बाहर ।' ( १५३१ ) प्रथवा 'सुबल श्रीदामा सुदामा वे 
भए इक ओर । और सखा बँटाइ लीन्हें गोप-बालक-ब्‌ द--बटा धरनी डारि दीनौ, ले चले ढरकाह। 
आ्राप्‌ श्रपनी धात निरखत, खेल जम्यौं बनाइ । ( ८३२ )। 

३६१--माता उनके सब खिलौने शाम को सँभाल कर रख देती हैं । बच्चों के स्वभाव 
का कितना स्वाभाविक चित्रण हें--- 

'सेंतति महरि खिलौना हरि के । 

जानति टेव श्रापने सुत की, रोवत है पुनि लरि के । 

धरि चौगान, बेत, मुरली धरि, भ्ररु भौंरा चकडोरी । ( १३३० )। 

उनको यह भी भय हँ--जह तहाँ डारे रहत खिलौना राधा जनि ले जाइ चुराई' 
( १३३८ )। 

बंत [ सं० वेतस्‌ ] भी कृष्ण के खिलौनों में था | श्राज भी छोटे बालकों को बेंत या 


वन्‍ककन«कभी, “न मन 


१--तुलसी, गीता०, बाल०, १६, 'श्रनुन सखा सिस्तु संग ले खेलन जेहें चोगान ।' ' 
२--प० सं० टी०, ६२८।१ 'होइ मैदान परो प्रब् गोई । 
( १ ) अ्रबुलफ़ज्ञल ने 'मंदान' शब्द का अपोग किया है। यह खुलो भूमि होती 
है जहाँ चौग्रान खेलना सम्भव होता है। 
२३--प० सं० दी ०, ६२२।२ जोबंन तुरे चढ़ी सो रानी ।' 
४--बही ६२८।४ हाल सो करें गोइ ले बाढ़ा । करी दुहे बीच के काढ़ा ।? 
(१) 'गोइ' के लिए प्राचोन शब्द गोंदा' तथा 'कंदुक' थे | सूरसागर में हन शढदों 
का हो प्रयोग है । वर्तमान 'गोल' को 'हाल' कहते थे । इसमें से गेंद निकालने 
पर बाज्ञों होती थी। श्रबुलफ़्जल ने इसका उल्लेक्ष किय्रा हे। इसका भारतीय 
तमानाथंक शब्द 'क्री' था।. 


मनोविनौद तथा वाहन ३४६ 


डंडा श्रनेक मुल्यवान खिलौनों से अधिक प्रिय लगता है और वे इससे तरह-तरह के खेल खेलते 
हैं। लकुट का उल्लेख पहले किया जा चुका है। कष्ण भी उद्धव द्वारा यशोदा से यह कह- 
लाते हैं--नोई बेत, बिषान बॉसुरी द्वार अ्बेर सबरे। ले जनि जाइ चुराइ राधिका कछुब 
खिलोना मेरै।' ( ४०४७ ) । 

घुघु ची-माल ( ३७८० ) [ सं» गुंजामाल | अ्रक्सर बच्चों क्री बहुत श्रच्छी लगती 
है। लाल रंग की घुंचियाँ जमा कर के उससे खेलना उनका सरल मनोविनोद है-- 

“जद्यपि महाराज सुख संपति, कौन गने मनि लार्लाह। 

तदपि सूर वे छिन न _तजत हैं, वा घृंघुची की मालहि । । 

स्फुट प्रसंगों में गुडी डोर* ( २४७१ ) का उल्लेख है--बंधी दृष्टि ज्यों गुडी डोर 
बस पाछें लागी धावति ।' । कृष्ण तथा उनके सखाओं के उड़ाने का वर्णन नहीं है। पतंग 
उड़ाना श्राज प्राय: छोटे लड़कों को बहुत प्रिय लगता हैं । शहरों में शाम के समय छत पर 
चढ़े हुए लड़कों की रंगबिरंगी पतंगें आकाश मे दिखाई देती हैं । लड़कियों की प्रिय गुड़िया 
( ४२५३ ) या पुतत्ली (४६६२ ) [ सं० पृत्तली | का बोध कुछ स्फुट प्रसंगों से होता है-- 
'हम दासी बिन मोल की ऊधौ, ज्यों गुड़िया बिनु डोरी ।--इस पंक्ति में संभवत: “कठपुतली' 
के खेल की ओर संकेत है | * “ज्यों ऊजर खेरे की पुतरी, को पू्ज को माने! ( ४६६३ )--यहाँ 
'पुतरी' शब्द देव प्रतिमा के श्रर्थ मे प्रयुक्त हुआ हैं। बंदर के नाच का यहाँ परिचय मिलता 
है-- नंद-घरनि बाँधि बाँधि, कपी ज्यों नवावे' ( १०१२ )। यह खेल बच्चों को झ्राजकल 
भी झाकषित करता हैं । कठपुतली वाला पुतलियों को डोरे से बाँधकर गाने के साथ तरह 
तरह के खेल दिखाता हैं । यह खेल प्राचीन समय से चला झा रहा हैँ । 

इनके अतिरिक्त बच्चों के दौड़-दौड़ कर खेलने के अन्य खेलों में से कुछ की चर्चा है, 
जैसे आखि मुदाई ( ५५७ )--'हरषि स्याम सब सखा बुलाए खेलन आँखि मुदाई ।” यशोदा 
उनसे अपने सामने आँगन में खेलने का आग्रह करती हँ--'ेरे भ्राग खेल करी कछु, सुख 
दीजे मैया को । में मूंदों हरि श्राँखि तुम्हारी, बालक रहें लुकाई ( ५६७ ) अ्रथवा हरि तब 
ग्रपनी श्रांख मुदाई । सखा सहित बलराम छपाने, जह-तह गये भगाई। कान लागि कहयो 
जननि जसोदा वा घर में बलराम । बलदाऊ कौं ग्रावत देहां, श्रीदामा सौ काम । दौरि दौरि 
बालक सब आ्रावत छुवत महरि कौ गात--हँसि-हँस तारी देत सखा सब भए श्रीदामा चोर' 
( २४० )। यह खल आझ्राज इसी प्रकार खेला जाता है। जिस निश्चित स्थान या वस्तु को 
छूना होता है उसको कहीं कहीं 'ढेया' कहते हैं जेसा कि इसमे माता यशोदा को छूने का वर्खन 
है । जो सब को पकड़ता है वही 'चोर' कहलाता हैं । चोर का किसी विशेष साथी को पक- 
डइमे का निश्चय कवि के बाल-स्वभाव के ज्ञान का परिचायक हैं। 

इसके शभ्रतिरिक्त ताली बजाकर भागने का भी एक खेल था--हाथ तारी देत भाजत, 
सब करि करि होड़ ।''''मेरी जोरी है श्रीदामा हाथ मारे जात । उठे बोलि तब॑ श्रीदामा, जाहु 
तारी मारि। भागे हरि पाछे श्रीदामा, धर्‌यो स्थाम हँकाई। जानिक में रहयो ठाढ़ौ, छुब॒त 
.. ?१--तुलती, दोहा०, ५१३ चढ़े बगूरे चंग ज्यों ।' 

गीता० ६, १४ “-ज्यौं गुड़ी बिन बाय । 
तुलसी की शब्दावलो में 'पतंग, 'चंग', तथा 'गुड़ी! तीन समानाथंक दाब्द 
मिलते हैं । 
२--प० सं० टी०, ४५४७।६ 'जानहूँ काठ नथावे कोई । 
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कहा जु मोहि ।! ( ८३१ )। इस प्रकार खेल में बच्चों के लड़ने व चिढ़ने का स्वाभाविक 
चित्रण है-- खेलत मैं को काको गुसया । सह॒ठि करे तासौं को खेले, रहे बेठि जहेँ तहेँ सब 
ग्वेया । ( ८६३ ) । 

३६२--तरुण कष्ण का प्रिय मनोविनोद बेनु ( १२३५ ) मुरली-( १३३० ) बंसी 
( १२६६ ) बांसुरी ( भ्रथवा १२६७ ) मुरज्षिका ( १२७४ ) वादन था। मुरली शीषंक 
प्रनेक पदों की रचना हुई है | बल्‍लभ सम्प्रदाय के भ्रनुसार मुरली ब्रह्मा की उस भ्रानंददायिनी 
शक्ति की प्रतीक हैं जो संसार से विकर्षित कर ब्रह्म _ तक पहुँचाती है । सूरसागर के भ्रनेक पदों 
में मुरली का इसी प्रतीक रूप में वर्णन है--“बाँसुरी बजाइ श्राछे रंग सौँ मुरारी--जमुना जू 
थकित भई नहीं सुधि सेभारी | सूरदास मुरली है तीनि-लोक प्यारी। ( १२६७ ) श्रथवा 
'बंसी बनराज आाजु श्राई रन जीति! ( १२६८ ) भ्रथवा' जब तें बंसी स्रवन परी । तबहीं तें 
मन प्रौर भयौ सखि, मो तन-सुधि बिसरी' ( १२६६ ) । पशुपक्षी, गायें तथा जमुना तक पर 
मुरली ध्वनि का प्रभाव पड़ता है। विशेष श्रात्माश्रों की प्रतीक राधा तथा गोपियाँ तो सांसा- 
रिक बंधनों को भूल कर खिची चली झ्राती थीं--'मुरली-धुनि स्रवन सुनत भवन रहि न परे 
( १२७० ) पअ्रथवा “जर्बाह बन मुरली स्वन परी। चक्रित भईं गोप-कन्या सब, काम धाम, 
बिसरी ।' झ्रथवा 'कुल मर्जाद बेद की श्राज्ञा, नैकहुँ नहीं डरी ।” (१६१८) तथा, “चली बन बेनु 
सुनत जब धाइ। मातु-पिता बाँधव पति त्रासत, जाति कहाँ प्रकुलाइ ।! ( १६२१ )। मुरली- 
ध्वनि का जादू ऐसा था कि वह श्राभूषण तथा श्यृगार सब उलटे करने लगती थीं झौर आरा- 
ध्य से मिलने की एक चाह ही बस रह जाती थी--'अ्रंग श्राभरन उलटि साजें, रही कछु न 
सम्हारि ।/ ( १६२५ ),गोपिनि परम कंत हरि जान्यौ, लख्यौ न ब्रह्म-प्रभाउ' ( १६२६ ) तथा 
'काके पिता, मातु हैं काकी, काह हम नहिं जाने! ( *३३६ )। 

रास-प्रसंग मे भी मुरली का महत्त्वपूर्ण स्थान है। मुरली के आकर्षण से दौड़ कर आई 
भ्राकुल गोपियों को यह परम-श्रानंद मिलता है--'रास रस मुरली ही तें जान्यौ' ( १६८७ ) | 
मुरली-माहात्म्य प्ननेक पदों में वशित हँ--'मुरली धुनि बैंकुठ गई। नारायन-कमला सुनि 
दंपति, भ्रति रुचि हृदय भई । (१६८२) अथवा “जब हरि मुरली नाद प्रकास्यौं। जंगम जड़, 
थावर चर कीनहें, पाहन, जलज, बिकास्यो' ( १६८४ ) तथा 'जमुना उलटी धार चलीं बहि, 
पवन थकित सुनि बेनु ( १६८५४ )। 

गोचारखण-शीर्षक पदों में भी मुरली बजाने का वर्णन है--4वृन्दावन तें धेनु-बन्द में 
बेनु अधर धरे गावत ।' 

मुरली पर कृष्ण का विशेष प्रेम देख कर गोपियाँ कभी तो उसके सौभाग्य से प्रसन्न 
होती हैं तथा कभी सपत्नी-भाव से भुंकलाती हैं--'मुरली कौन सुकृत-फल पाए! ( १२७६ ) 
प्रथवा सखी रो मुरली कीज चोरि । जिनि गोपाल कीन्हें श्रपने बस, प्रीति सबनि की तोरि ।' 
( १२७५ ) श्रथवा 'मुरली भई सौति बजाइ' ( १८३१२ ) तथा 'मुरली हम पर रोष भरी | 
अ्रंस हमारौ आपुन अचवत नैकहुँ नहीं डरी । ( १८६० ) तथा ाके गुन मैं जानति हाँ! 
( १८७३ )। मुरली-उत्तर संबंधी कुछ पद ( १६४८, १६५४६ ) हँ---'मोपर ग्वालिन कहा 
रिसात । --मैं बंसुरिया बांस की जौ, तौ भई भ्रकुलीन--।' ( १६४१ ) भ्रथवा--'मेरे दुख 
को शौर नहीं । षटरितु सीत उषा वरषा में ठाढ़े पाइ परी--तुम जानति मोहिं बांस बंसुरिया 
भगिनि छाप द॑ ग्राई।' ( १६५५४ ) तथा 'स्रम करिहौ जब मेरी सी। तब तुम भ्रधर-सुधा-रस 
बिलसहु में ह्ल॑रहिहों चेरी सी ।! अगिनि सुल्ाक ( १६५५, १६५८ ) का उल्लेख है-- 
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भ्रगिनि सुलाक देत नहिं मुरकी, बेह बनावत जारि ।' ( १६५४८ ) ।-मुरली बजाते समय का 
कृष्ण का त्रिभंगी ( १२८० ) रूप प्रसिद्ध है। राधा द्वारा मुरली-वादन का एक प्रसंग है-- 
'कंचन मनिमय रचित, खचित श्रति कर गिरधारन परी । ( १८४५ ) । कहीं कहीं बाँस 
[ सं० वंश ] से निर्मित मुरली वर्णित है--सुनहु री मुरली की उत्पत्ति । बन मैं रहित, बांस 
कुल याकौ यह तौ याकी जाति ।' ( १८७४ ) भ्रथवा 'मुरली तौ यह बांस की' ( १८६४ )॥। 

३६३--क्ृष्ण-गोपियाँ तथा राधा के मनोरंजन के साधनों में जलक्रोडा ( १७८५१ ) 
झथवा जल-विद्वार ( १७७६, १७७७ ) की गणना को जा सकती है। रास के बाइ जल - 
केलि संबंधी अनेक पद हैं । पानी में खेलना तथा भोगी लटों ग्रादि का सुन्दर वर्णन हुम्रा है । 

हिंडोल*, हिंडोरा, हिंडोरना तथा डोल ( ३४४६, २३४४८, १११६, ३५४३७, 
३४३६ ) हिंडोला शीर्षक पदों में कृष्ण तथा राधा भ्रौर गोपियों के भूलने का विस्तृत वर्खन 
है । उनका हिंडोला श्रद्वितीय था । उसके खंभे सोने के, पटुली रत्नजटित झौर डाँडी भी भ्रत्यन्त 
सुन्दर थी--भूलत नंदनंदन डोल । कनक खंभ जराइ पटुली, लगे रतन भ्रमोल । सुभग सरल 
सुदेस डाँडी रची बिधना गोल । मनो सुरपति सुर-सभा तें पठे दियो हिडोल ।” ( २५३६ ) 
झौर गोकुल नाथ बिराजत डोल। संग लिये वषभानु नंदिनी, पहिरे नील निचोल। कंचन 
खचित लाल मनि मोती, हीरा जरित श्रमोल । भुलर्वाह जूथ मिले ब्रज-सुंदरि हरपति करते 
कलोल ( ३४३७ )। इस भूले की बरूहा रेशम की थी--बहुरंग रेसम-बरूहा, पंचरंग पाट 
पवित्रा, बिच बिच फोंदा गोहनौ' (३४४०) । मयारि, मरुव, मरुआ [सं० मरुवः] (३४५०, 
३४४६ ) का भी वर्णन है--'मरुव मयारि पिरोजा लटकत', ( ३४५० ) भ्रथवा 'मरुप्ना लगे 
नग ललित लीला' तथा “खंभ जंबू नग सु बिद्रुम रची रुचिर मयारि' ( ३४५९ )।* भूले के 
बीच का डंडा मयारि' कहलाता है। इसमें भूले की रस्सियाँ बंधी रहतो हैं । इसको 'मरुव', 
या 'मरुझ्रा भी कहते हैं। डांडी ( ३४४६ ) | सं० दराड: ] भो साधारण नहीं थी---डांडी 
खची पचि पचि मरकत मय सुपांति सुढार' ( ३४३६ )। स्फटिक पटुली श्रथवा सिंहासन के 
संबंध में पहले बताया जा चुका है--स्फटिक पटुली संग” ( ३४५६ ) भ्रथवा 'स्फटिक सिंहा- 
सन मध्य बिराजत' । यह हिंडोलना बर्षा कठतु में यमुना-तट पर कदम्ब वक्ष में बनाया गया 
था--जमुना पुलिनहिं रच्यो रंग सुरंग हिडौलनों' ( ३२४५० ) श्रथवा “जमुना पुलिन रच्यौ 
हिडोर ( ३४५४ ) । 

हिंडोला की बनावट के प्रतिरिक्त भूलने का भी सुंदर वर्णन है--'कबहुँक रहसत, 
मचकि ले लै, एक एक सहेलि' (३४४२ ) भ्रथवा “उड़त भ्रंचल लटक बेनी, कमर भपटै 


१--प० सं० टी, २४५४॥५, सखिन्हू रचा पिउ संग हिडोला.... 
हिय हिडोल जस डोल मोरा । बिरह झुलाव देइ भंकोरा ।! 
४७४।४, 'चपल बिलोल डोल रह लागी।' 
२--नंददास, 'फूलन के संभ दोउ डॉडी चारु फूलन की ।' 
फूल बनी मयार फूल रही ललना । 

३--गीता० ७,१६९ गृह गृह रचे हिडोलना सहि गच काँच सुठार । 
सरल बिसाल बिराजहो बिद्रम खंभ सुजोर | चारु पादि पटी 
पुरठ की ऋरकत मरकत भोर । मरकत भंवर डांडो कनक सनि- 
जटित वुति जगमगि रही । पदुलो मनहें विधि निपुनता निज 
प्रकट करि राखों सही | 
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मोर' ( ३४४६ ) भ्रथवा 'हंसति पिय संग लेति भूमक, लसति स्थामल गात । ( ३४५३ ), 
'ऋमकि भ्रूमक लेति दै दुमची मचे रुचि केन '( ३३४६ )। मचकि' तथा भूमक, मोंटा 
( ३४५१ )--ललिता बिसाखा देहि भोंटा' ( ३४५४३ ) लेने को श्राज पेंगें बढ़ाना भी कहते 
हैं । तेज़ फूलने का यह ढंग होता हैं । भूले के साथ गाने का भी उल्लेख है--नान्ही नान्‍्ही 
बूंदनि बरष, मधुर मधुर धुनि घोरनो' ( ३४५० ) अश्रथवा 'राग रागिनी मेलि गाव” ( ३४४६ ) 
ग्रोर कोउ गावति, कोउ हरषि कुलावति' (३४१२ ) । 
३६४--क्रुछ विनय पदों में नगरों तथा राजा-श्रीमन्तों के प्रिय स्ूरकालोन प्रचलित 
प्रसिद्ध खेल चोपरि, पांसे* ( ६० ) [ सं० पाशकः ] का रूपक है। चौपड़ के हाथी दाँत के 
चौकोर लम्बे तीन टुकड़े को 'पाँसा' कहते हैं। इस दृष्टि से पद ६० महत्त्वपूर्ण है--“चौपरि 
जगत मड़े जुग बाते । गुन पांसे क्रम अंक, चारि गति सारि, न कबहूँ जीते। चारि 
पसार दिसानि, मनोरथ घर फिरि फिरि गिनि आने--मानौ बग बगदाइ प्रथम दिसि आठ5- 
सात-दस ताखे । षोड़ष-जुक्ति, जुवति चित षोडष बरस निहारै ।--पंद्रह पित्र काज चौदह 
दस चांरि पढे सर सांघ । तेरह रतन कनक रुचि रुचि द्वादस भ्रटन जरा जग बांध । नहिं रुचि 
पंथ पयादि डरनि छकि पंच एकादसि ठाने। नौ दस आठ प्रकृति तष्णा सुख सदन सात 
संधान । चोक चबाउ भरे दुबिध। छकि रस रचना रचि धारी ।! ( ६० )। इसमें गिनती 
या संख्या का विशेष ्प से प्रयोग हुआ है तथा चौपड़ के कुछ पारिभाषिक शब्दों को ओर 
ध्यान जाता है। बाजी हारी ( ६० ) का श्रर्थ हारना है। युधिष्ठिर का चौपड़ में द्रौपदी 
तक को हारने की कथा है । 
जुआरी, जूआ ( २६० )* [सं० घूतं ] जूप्ना खेलत जहाँ जुप्रारी'--जुश्ना का 
१--तुलसी गीता ० ,७, १६, 'श्रति मचत छुटत कुटिल कच छुबि श्रधिक सुन्दर पावहों । 
पट उड़त भूषत खत्तत, हँसि हंति श्रपर सखी शुलावहों ।' 
२--हंं डिया एज्ञ नोत टु पारिणनि, ए० १६५४, शतरंज के श्रतिरिक्त श्राक्षे पर खेला 
जाने वाला एक और खेल था जो भारतोय चौपड़ से मिलता था। इसमें खाने 
होते थे । इस प्रकार चौपड़ को प्राचोन खेलों में गिना जा सकता है । 
प० सं० टी, ३१२।१, 'खेलु सारि पांसा तौ जानू ।' 

( १ ) सारि [ सं० शारि ८ गोद ] ३१२७७ खेलों के हिया , कच्चे बारह “रहै न 
ग्राठ श्रठारह भाखा , 'सतएँ दर, 'दुबा', 'जुगतारि', 'नवनेह' सोतिया' श्रादि 
शतरंज के पारिभाषिक शब्दों तथा दांवों का प्रयोग किया है । 

३--इं डिपा एज्ञ नोन टु पारिनि, ए० १६१, १६२, ऋग्वेद से ही शतरंज का उल्लेख 
मिलने लगता है। श्रष्टाध्यायी में चूत श्रथवा “भअक्षद्यत' नाम मिलते हैं । 
लुआरो को 'श्राक्षिक कहा गया है | पतंजलि के श्रनुसार जुए को श्रादत वाला 
व्यक्ति श्रक्ष-कितव' या “भ्रक्ष-धू्ते! था। कितव ( जुश्रारी ) प्राचोत वेदिक शब्द 
है । यह शब्द इसो श्र्थ में बोद्ध साहित्य तथा महाभारत ( सभापर्व ) ५८॥४ में 
मिलते हैं । भ्रष्टाध्यायी तथा प्रथ॑ंज्ञास्त्र के प्रनुसार यह खेल श्रक्ष तथा शलाका 
दो प्रकार से खेला जाता था। भरहुत के दूत चित्र में भ्र॒क्ष चौकोर टुकड़ों के 
रूप में लखित्रित हैं । संस्कृत साहित्य में “गलह' का श्रयें दांत रहा है, चाल नहीं । 
बेदिक साहित्य में चाल का हो श्रर्थ था । शाकुनि के विचार से “लहु' के कारण 
ही चूत निशा खेलों में गिना जाने लगा । 


मनीविनोद तथा वाहन॑ श्द ३ 


स्थान सर्दव से निषिद्ध व्यसनों में रहा है । 

३६५१--प्राचीन काल के समान* मुग़लकाल में बाहरी मनोरंजनों में शिकार का 
महत्त्वपूर्ण स्थान था । सूरसागर में यत्र तत्र सिक्रार ( ६४ ) [फ़ा० शिकार] तथा आखेट' 
( ४५१०६ ) [सं० ] के उल्लेख होना स्वाभाविक है। इन दोनों पदों में मृगथा प्रथवा मृग- 
अ्राखेट का उल्लेख है--'सदा सिकार करत मृग मन कौ, रहत मगन भुरयों।' ( ६४ ) तथा 
बचन फाँस बाँधे मृग माधो, उन रथ लाइ लए। इनहों हेरि मुगी गोपी सब, सायक ज्ञान हुए ।' 
( ४१०६ )। इस पद्मांश में शिकार करने के ढंग पर भी कुछ प्रकाश पड़ता है । व्यवसाय के 
सिलसिले में चिड़ियों के पकड़ने का उल्लेख किया जा चुका है ( ४८३४, ६७ )। उस समय 
राजदरबारों में पहलवानों से भी लोग श्रपना मनबहलाव करते थे ।* कंस के मल्‍्लों (३६६२, 
२६६५ ) मुष्टिक तथा चाणार के प्रसंग से इस प्रथा का पता चलता है । 

वर्तमान समय में कुछ नए खेल तथा मनोरंजन के साधन हमारे जीवन के श्रंग बन गए 
हैं| बाहरी लोकप्रिय खेलों में फुटबॉल, क्रिकेट, हॉकरो, बास्क्रेट- बॉल, वॉली-बॉल, बैडमिंटन 
तथा ठनिप्त को गणना हो सकती है। शिकार का शोक़ भो एक छोटे से वर्ग में श्रवशिष्ट है । 
यह प्रायः मचान से या किर हाथो अथवा 'जोप' आ्रादि से किया जाता है। 'ाँके द्वारा पशग्रों 
को घेरते है । वनों के निकट या हिमालय को तराई में रहने वाले लोगों को अधिक सुविधा 
होती हैं। कुछ लोगों को रुचि मछली पक्रड़ने में भी है । कभी कभी प्राकृतिक सौंदय नागरिकों 
को उनके व्यस्त जीवन से आकर्षित कर लेता है। फलस्वरूप नौका-बिहार, 'पिकनिक' या 
अ्रमण करते हुए लोग दिखाई देते हैं । 

बड़े नगरों में गोल्फ़, पोलो तथा घुड़दौड़ धनिक-वर्ग के श्राक्षण केन्द्र हैं । भ्रब प्राय 
लोग घोड़े या हाथी की सवारी।शौक़ के लिए करते हैं। पहाड़ो प्रदेश में अवश्य घोड़ा उपयोगो 
भी है। अन्दर के मनबहलावों में ताश, शतरंज, बिलियड, टंबिल-टनिस, केरम, 'स्केटिंग 


१--इंडिया एज्ञ नोन टदु पाणिनि, ए० १६०, श्रष्ठाध्यायी सें शिकार के लिए 
लुब्धयोग' तथा शिकारो के लिए 'मागिक' (सृूग मारने वाला), पाक्षिक! या 
शाकुनिक' ( चिड़ियों का श्रहेरी ) शब्द प्रयुक्त हुए हैं। पाक्षिक्त या 'अहेरो' 
विभिन्न चिड़ियों को पकड़ने के श्रनुसार उनके ही नाम से जाने जाते थे । काशिका 
के श्रनुतार “मूग' के आखेटठ में और भी जानवरों का शिकार सम्मिलित 
है । सपत्रा' वाणों से यह श्राखेट होता था । शिकारियों के साथ शिकारी कुत्ते 
भो रहते थे ( श्वागणेत चरंति ) | मछुए को 'मात्स्पिक या 'मनिक' कहते थे । 

२--प० सं० टी०, ८३।१, “राजा कतहुँ अहेरे गए ।' 

बही ५५।७ “जेसे सिघ मंजूषा साजा ।--सिंध जानु श्रोगोन ।' 

श्रौगौन--[ पशुश्रों को फांसने का गड़ढा | 

मानस०, बाल० २०५, बन मृगया नित खेलहि जाहीं 

३--इं डिया एज़ नोन टु पारणिनि, एृ० १४०८, पतंजलि ने मल्ल तथा “मुष्ठिक 
दब्द पहलवानों के लिए प्रयुक्त किए हे तथा पारिषनि ने 'संग्राह शब्द ( हाथ 
पकड़ना 207[0[0॥72 ) दिया है। झ्रावाहन' के बाव कुद्ठती शुरू होतो थी । 
'प्रहरण क्रीड़ा' का भी पारितनि ने उल्लेख किया है। काशिका में 'मोष्टा, 
“दार्डा' ( लाठी के खेल ) उदाहरण बताए हैं। जातक में धनुष वार के सेल 
भी बताए गए हैं । 


२६४ बांहने 


तथा अन्य विभिन्‍न खेलों के श्रतिरिक्त उत्सव, त्यौहांर तैथा दावतों श्रादि को भी गिना जा 
सकता है। रंगमंच पर खेले जाने वाले नाटक, नत्य, गायन, चित्र-प्रदर्शनी तथा काव्य- 
रसास्वादन कलाप्रियता के उदाहरण हैं । मनोरंजन के नवीन साधनों में सबसे श्रधिक महत्त्व- 
पूर्ण स्थान 'रेडियो' तथा चित्रपट का है । 

गाँवों में श्राज भी विशेष शभ्रन्तर नहीं हुआ है। वहाँ लोग श्राज श्राल्हा, ढोला, 
भागवत, महाभारत, रामायण-पाठ, नौटंकी, मेला, त्यौहारों तथा उत्सवों से ही प्रमुख रूप से 
प्रपना मनबहलाव करते हैं । वहाँ बच्चों के खेलों में कबड़डी, लुकाछिपी, गेंद, गोली श्रादि 
को गिना जा सकता हैं। सावन के महीने में लड़कियों के भूले भी दिखाई देते हैं और गुड़िया 
के खेल उनको विशेष प्रिय होना स्वभावगत है । 


२--वाहन 

३६६--सूरकालीन कुछ सवारियों का ज्ञान भी उनके काव्य से होता हैं। स्थल की 
सवारियों में उन्होंने थोड़े से नामों का प्रयोग किया है--रथ भ्रथवा स्यंदन ( २६,४००६, 
४०१०,२७० ) [सं० | सेना के चार अंगों में प्राचीन काल से ही रथ का स्थान रहा है। 
सेना संबंधी शब्दावली में इसके बारे में बताया जा चुका है । सूरसागर के सभी युद्ध प्रसंगों 
तथा रूपकों में रथ का उल्लेख है ही, इसके श्रतिरिक्त प्राचीन समय से ही श्रीमंत नागरिकों की 
प्रमुख सवारी रथ थी। राजा तथा साम्त हाथी व घोड़े की सवारो भी करते थे'। सूर-काव्य 
में मथुरा नगर से श्राने वाले कंस तथा कृष्ण के संदेश-वाहकों श्रक्रर तथा उद्धव के रथों का 
भ्रनेक पदों में वर्णन है--'आयसु पाइ सुष्ठु रथ कर गहि, अनुपम तुरंग साज* धृत जोह्यो । 
( २४५६ ), यह गुनि रथ हांकि दिया, नगर पर्‌यौ पाछें । ( ३५६२ ) भ्रथवा 'ठाढ़ी चितवं 
छांह कदम की, उड़त न रथ की धूरि। ( २३५७६ )। श्रक्रूर रथ में बिठाकर कृष्ण, बलराम 
तथा नंद श्रादि को मथुरा ले जाते हँ--'केतिक दूरि गयौ रथ माई। नंद-नंदन के चलत सखी 
हों, हरि कौं मिलन न पाई । ( ३६१५ ) भ्रथवा सखी री वह देखो रथ जात । कमल-नयन 
कांधे पर पीत बसन फहरात। (२३६१६ ) और “जब रथ भयो भ्रदृश्य श्रगोचर, लोचन श्रति 
प्रकुलात । ( ३६१६ ) तथा सबब अ्रजान भई तिहि श्रौसर, काहू रथ न गह्मौं ।' (३६१ ८) । 

इस प्रकार श्रक्रूर का रथ अ्रपने साथ ब्रज का सुख तथा भ्रानंद लेकर चला गया और 
वह इस अचानक पड़े दुख के भ्राधिकय के कारण कुछ कह भी न सके--“'वह चितवनि, वह 
रथ की बंठनि, जब श्रक्रर की बाँह गही। चितवति रही ठगी सी ठाढ़ी, कहि न सकति क॒छु 
कांम दही ।' ( २६२२ )। दुबारा फिर मथुरा की ओर से रथ भ्राते देख कर श्याम के आ्राने को 


१--इईंडिया एज़् नोन टु पारिनि, ए० १४८, सवारियों को श्रष्टाध्यायी सें ' वाहन' 
या बाह्य कहा गया है | यह दो प्रकार की थो--भूमि तथा जल की | जल 
के वाहन को 'उद-वाहन कहते थे । सामग्री के श्रनुसार 'इक्षु-वाहन', 'शरवाहन', 
'दमे-वाहन' भ्रादि नाम होते थे। पारिनि काल सें भी रथ धनिकों की सवारी 
थी | कई रथों को सामूहिक रूप से 'रथ्या' या रथकटया' कहा जाता था । 
पतंजलि ने रथ में जुते जानवरों के श्रनुसार भी विभाजन किया है--'भ्राश्व रथ', 
ग्रोष्ट-रथ' तथा गादभ-रथ” | 

२--प० सं० टी०, ४६८, 'जनु सन के रथवाह--रथ के घोड़े को 'रथवाह' कहा 
है। मानस, ६, ८७, “गज रथ तुरग चिक्‍कार कठढोरा ।' 


भनोविनोद तथा वाहने १६५ 


संभावना से--भ्राजु कोइ स्थाम की श्रनुहारि! ( ४०८३ ) प्रसन्न होने के साथ ब्ज-बासी 
झ्रातंकित भी हो उठते हैं-- 'व॑ंसौये रथ लागत मोकौं, उतहीं तें कोउ श्रावत री | चढ़ि झायौ 
प्रक्रर जाहि पर, स्यंदन ब्रज तन धावत री | वैसिये ध्वजा पताका वैसोइ घर घर सबद 
सुनावत री ।! ( ४०७६ ) भ्रथवा “बैसोइ रथ बंसोइ कोउ श्रावत । उतरी तें भुरि भुरि सब 
मरसि बिरह गोपी जित की तें ।” ( ४०७८ ) रथ पर बैठ कर श्राखेट करने का एक स्थान 
पर रूपक है--'मनौ दोउ एकहि मते भये । ऊधो भ्ररु भ्रक्रूर बधिक मति, ब्रज श्राखेट ठए। 
बचन फॉाँस बाँधे मृग माधों, उन रथ लाइ लए । इनहों हेरि मुगी गोपी सब, सायक ज्ञान हुए ।! 
जोग श्रगिनि की दवा देखियत, चहुँ दिसि लाइ दए । ( ४२०६ )। 

प्रक्रर का रथ एक स्थान पर कंचन-निर्मित* वर्णित है--“मदन गुपाल बेठि कंचन रथ, 
चित॑ दिये तन रीते! ( ४००६ ) | कृष्ण के मथुरा जाने के बाद से उनकी सवारी रथ हो गई 
थी । महाभारत युद्ध में भी वह श्रर्जुन के साथ थे। इन सब का उल्लेख किया जा चुका है। 
रथ को ध्वजा या पताका से झलंकृत करने का ऊपर के पद्यांशों में वर्णन है। इसकी भ्रन्य 
सज्जा' या साज भी वगित हैं--'वंसोइ रथ वेसोइ सब साज” ( ४०६६ )। जुबा-रथ" 
( २४१३ ) [ सं० युग॑ं ] का निर्देश भी है। यह गाड़ी के श्रागे की वह लड़की है जो जानवर 
के कंधे पर रहती है । रथ चलाने वाले को सूर ने सारथी ( '५८८,२७८ ) [सं० ]या 
रथ-हंकवैया ( ४७६ ) कहा है। 

३६७--सकट, सकूटत ( १०२०,४६०० )[ सं० शकट | यह ग्रामीणों में प्रचलित 
सवारी ज्ञात होती है क्योंकि नंद भ्रादि गोकुल से वुन्दावन सकटों पर सामान लाद कर जाते 
हैं“ सब गोपनि मिलि सकटा साजे, सबहिनि के मन में यह माई” ( १०२० )। गोबद्धंन की 
पूजा करने वृन्दावन से सब लोग पूजा-नंवेघ की सामग्री अ्रपने भ्रपने सकटों में रख कर ले 
जाते हँ---'सकट जोरि लें चले देव बलि । गोकुल-ब्रजवासी सब हिलि मिलि। ( १४१८ )। 
कृष्ण का द्वारिकापुर से भेजा संदेश सुनते ही यह लोग सकटों में बंठ कर उनके दर्शन करने 


१--प० सं० ठी०, २७७॥२ “ओर राता रथ सोने क साजा। भए बरात गोहन सब 
राजा । 

२--इं डिया एज़ नोन दु पारिनि, ए० १५०, १४१ काशिका सें कांबल', वास्त्र' 
प्रथवा 'चामंरा' से रथ में बेठने का स्थान सजाने का उल्लेख है । बाघ या शर को 
खाल भी बिछाई जाती थी जिसे हंप' या 'बेयाप्र' कहते थे । महाजनक् जातक तथा 
रामायरा में भी इसका उल्लेख है। राम युवराज के तिलक के लिए ऐसे ही रथ 
पर बेठे थे। प्राच्य देश के राजा ने 'वयाप्र' रथ युधिष्ठिर को भेंट किए । प्रत्येक 
रथ का सूल्य एक हजार कार्षापण था ( सभाषव ५१,२३२ )। इन उल्लेखों से 
प्रनुमान होता है कि ऐसे रथ राजसी माने जाते थे । साधारण रथ जो हर मार्ग 
पर चलता था सर्व ,थीन' नाम से जाना जाता था। कोटिल्य के प्रनुसार 'रथ-पर्था 
घोड़ा सा था । 

३--इंडिया एज्ध नोन टु पारितनि, ए० १४६ पारिनि ने 'रथांग का उल्लेख भी 
किया है। 'रभ्य' उसके भागों का सूचक शब्द था। 'उपाधि पहिये का एक 
भाग था तथा धुरी को अ्रक्ष कहते थे। एृ० १६६, पारितनि ने हल के युग 
का उल्लेख किया है। बेल युग में योन्र या योकत्र' नामक रस्सी से बाँधे 
जाते थे । 
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कुरुक्षेत्र तक जाते हैं । गाँव के लोग सकट में किम प्रकार गाते बजाते यात्रा पूरी करते हैं 
इसका स्वाभाविक चित्रण है-- अपने अपने सकट साजि के, मिलन चले अबितासी । कोउ 
गावत कोउ बेनु बजावत, कोउ उतालत घावत' ( ४८०० ) । 

इन प्रसंगों के श्रतिरिक्त शकटासुर-वध उनके अ्रलौकिक-चरित में महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
हैं-- सकट रूप धरि अपुर लीन्हों, 'गिरयौ भहरात सकटा संहार॒ुयौ ( ६८० ) समभे 
सूर सकट पग ठेलत' ( ६८१ )। शकट को बल खींचते थे तथा रथ को अधिकतर घोड़े। 
शकट प्राचीन समय में सामान ले जाने के काम ग्राता था। इसमें जो बेल जोते जाते थे 
उनको 'शाकट' कहते थे। श्रष्टाध्यायी मे इसका उल्लेख है। पतंजलि ने इन गाड़ियों के 
कऋफ़िले को शाकट-सार्थ" कहा है। बौद्ध-साहित्य में इस प्रकार के पाँच सौ गाड़ियों के सार्थ 
के अनेक उल्लेख हैं। यह सार्थ पूरे देश में एक स्थान से दूसरे स्थान को वरिणज ले जाने के 
साधन थे ॥* 

२६८--जल की सवारियों में नोका, नाव ( ६६, ४८५४,४८५५ ) [ सं० नौका ] का 
उल्लेख राम-कथा में हु---नौका ही ताहीं ले जाऊं ( ४८५ ) तथा 'ेरी नौका जनि चढ़ौ 
त्रिभुवनपति राइ ।॥ (४२६) तथा “महाराज रघुपति इत ठाढ़े, तें कत नाव दुराई' ( ४८४ )। 
राम की चरण-रज से नौका की देवगति कहीं ग्रहिल्या के समान न हो जाये, केवट के इस भय 
का यहाँ वर्णन है। विनय-पदों मे नाम-रूपी नौका का बार-बार उल्लेख हैं-- नाहि चितवन 
देत सुत-तिय, नाम-नौका ओर ( ६६ ) ! संपाार सागर में मनुष्य की जीवन-रूपी नौका का 
खेबनहार प्रभु ही हैं । यह रूपक हमारे साहित्य में नया नहीं है । 

नाव के अलावा बेरोरे (४२६ ) [ सं» बेड़ा ), पोत ( ७५५ ) [ सं» पोतः ] 
तथा जहाज ( १६८५, १८१८ ) | श्र० ] और बोहित* (४२२८) आ्रादि जल-वाहनों का भी 
उल्लेख हुआ हँ--सेमर ढाकहि काटि कं, बांधो तुम बेरो । बार-बार श्रीपति कहैँ, धीवर नह 
माने । ( ४८४ )। 'पोत' तथा “जहाज प्रायः समानार्थक हैं । यह नाव से कहीं बड़े होते हैं 
तथा समुद्र यात्रा के लिए उपयोगी है। यहाँ जलधि-कूल न मिलने से यही बोध कराया गया 
हे--जलधि थकित जनु काग पोत को, कूल न कबहूँ श्रायौ री ।! ( ७४४ ) विनय-पदों में मन 
की तुलना जहाज़ के पक्षी से की गयी हे--मेरौ मन ग्रनत कहाँ सुख पाव॑ । जैसे उड़ि जहाज 
कौ पच्छी फिरि जहाज पर आवे । ( १६८ )। 

३६६--वायु को सवारी में विमान“ ( २८३० ) का नाम लिया जा सकता है। 
राम-कथा में इसका उल्लेख है । राम आ्रादि रावण के विमान पर बैठ कर श्रयोध्या श्राते हैं-- 


१--इंडिया एज़् नोन टू पारिगनि, पृ० २४८। 

२-प० सं० दी०, ३४५।७ 'मोर नाव खेवक बिनु थाकी' । 

३--बेड़ा नावों या जहाज्ञों के समूहु को भी 'बेड़ा कहते हैं। बेड़ा पार होना' और 
“बेड़ा गक़ होना' प्रसिद्ध सुहावरे हैं । 

४--प० सं० टी ०, १४६।४ 'बोहित दीन्हू दोन्ह ने साजू ।' १४७१ “धार्वाह बोहित 
मन उपराहीं । सहस कोस एक पल महू जाहीं । १४० (७) बोहित ८: जहाज्ञ 
[ सं० बोधिस्थ--बोहित्य | बोधि” नाव के नीचे के भाग को कहते हैं । तामिल 
भाषा में भी बोदि जहाज़्ञ का एक भाग-विशष है। 

५--प० सं० दी०, ६२२।२ साजा पदुमावतिक बेवानू ।', ६२२।६ हीरा रतन 
पदारथ भूर्लाहे । देखि बेवान देवता भूर्लाह ।' 
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दूरहि तें दुतिया के ससि ज्यौं, ब्योम बिमान महा छबि छाजत ।' (६११) तथा 'पुहुप बिमान 
द्रिहि प्रभु छाँड़े, चपल चरन आवत प्रभु धाए। (६१२ )। विशेष अवसरों पर देवगण 
द्वारा विमान में चढ़कर पृष्पवर्षा करने की कल्पना नई नहीं हं--रघुपति-चरन-प्रताप प्रगट 
सुर, ब्योम बिमाननि गावत' ( ५६७ ) तथा 'अ्रमर बिमान चढ़े सुख देखत, जे- धुनि-सब्द 
सुनाई । ( ६४२ ) तथा अंबर बिमाननि सुमन बरसत, हरषि सुर संग नारि ।' ( ३४४८ )। 
यह वर्रान क्रमश: सेतु बंध, कृष्ण-जन्मोत्सव तथा हिडोला शीर्षक श्रादि अनेक पदों से लिए 


गए हैं । 
३-दरो के नाप 


३७०--लंकापुरी वर्णन में सूर ने जोजन ( ५१६ ) [ सं० योजनं ] का उल्लेख 
किया है--'सौ जोजन बिस्तार कनकपुरि, चक्ररी जोजन बीस । ( ५१६ ) । योजन में वर्तमान 
आ्राठ मील के क़रीब दूरी होती है। गोबरद्धन-पूजा में भी गाँव वाले दूरी का श्रनुमान लगाते 
हैं--जोजन बीस एक शभ्ररु अगरो डेर। ईहि अनुमान । ( १४४२ ) । 

कारे कोसनि ( ४८७६ ) [ सं० क्रोश:--कोस ] का निर्देश गोपियों के विरह-वर्ण न 
में है। 'कारे कोस बहुत श्रधिक दूरी का भाव व्यक्त करता हैँ । दरी का यह नाप 'कोस' या 
क्रोहह उस समय सबसे अ्रधिक प्रचलित था । एक पक्के कोस में दो मील होते हैं । श्रलीगढ़ 
क्षेत्र की ग्रामीण बोली में बहुत दूरी का भाव काटे कोस' अ्रथवा 'हजनन' से व्यक्त करते 
हैं। कम दूरी को 'पेंड भर' कहते है ।* वियोग-पदों में एक स्थल पर पेले तट (३८७२) का 
निर्देश हु--हम इहि पार, स्याम पैलें तट, बीच बिरह को जोर । ( ३८७२ ) द्वारिका को 
द्री उनके लिए निराशा का विषय बन जाती है--मथुरा हूँ तें गए सखी री, अब तरि कारे 
कोसनि । ( ४८७६ ) अभ्रथवा 'सत जोजन मथुरा तें कहियत ॥ ( ४वू८० )। 
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पद्मावत में बेवन' या विमान पालकी के समान चंडोल से भी श्रेष्ठ किसो सवारी 
के भ्र्थ में श्राया है। सख्ियाँ तो 'चंडोल' पर जाती हैं किन्तु पद्मावतो 
विमान पर । 

१ज्क ० जो०, पृ० १४, भ्रध्याय १ । 


शह्दानुक्रमाणका 


ग़ब्दानुक्रमरणिका 


सूचना--थीसिस में प्रयुक्त सूरसागर के समस्त सांस्कृतिक नामा का सूचा। प्रथम भ्रंक भ्रनुच्छेद 
[ पेराग्राफ़ ] का तथा दूसरा अ्रंक सूरसागर की पूर्ण पदसंख्या का द्योतक है। 
शब्दों का संकलन नागरी प्रचारिणी सभा द्वारा प्रकाशित सूरसागर [ प्रथम- 


संस्करण, संवत्‌ २००५ वि० ] से किया गया है । 
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